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“क्राव्य-जैसी सुंकुमार वस्तु की आलोचना के लिए अपने सस्कारों से बहुत 
ऊपर उठने की जरूरत है; फिर वे संस्कार चाहे देशगत हो या कालगत ।” 
-+विचार-प्रवाह 





भूतपूर्व राष्ट्रपति डॉ. राघाहृष्णन्‌ और आचार्य द्विवेदी 
टैगोर पुरस्कार के अवसर पर 


“हुर्वार फाल-स्लोत सबको बहा देगा। सुनहले अक्षरों में छपी हुई पोधियाँ 
उस स्रोत के यपेड़ों को बर्दाश्त करने की दाकित नही रसत्ती। वही बचेगा, 
जिसे मनुष्य के हृदय में आश्रय प्राप्त होगा ।” 

--अशोक् के फूछ 
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दर निवेदन 


प्रातः स्मरणीय आचार्य हजारीप्रसाद द्विवेदी के समग्र साहित्य को एक 
सूत्र में अनुस्युत करके हिन्दी-पाठकों को समपित करते हुए हमें अत्यधिक 
आनर्द् का अनुभव हो रहा है। स्वर्गीय क्ाचार्यजी के मन में अनेक परि- 
कल्पनाएँ तथा मोजनाएँ थी जिन्हें कार्यान्वित करने के लिए वे निरन्तर 
क्रियाशील थे। परन्तु नियति-निर्णय से उन्हें अधूरी ही छोड़कर वे घले 
गये हैं। हुजारोप्रसाद हिवेदी प्रस्यावली की प्रकाशननयोजना उसी 
सम्पूर्णता की श्यृंझला की पहली कड़ी है! 


आचार्यत्व की गरिमा से दीप्त आचार्य द्विवेदी का व्यवितत्व और उनकी 
अपार सर्जनात्मक क्षमता किसी भी पाठक को चमत्कृत और अभिभूत 
करने के लिए पर्याप्त है। मनीपियों की दृष्टि में वे चिन्तन और भाववा 
दोनों ही स्तरों पर महत्त्व-बिन्दु पर भासमान हैं। उनकी रचना-दूष्टि 
समय के आरपार देखने में समर्थ थी। इतिहास उनकी लेखनी का स्पर्श 
पाकर अपनी समस्त जड़ता सो बैठा और सतत्‌ प्रवाहित जीवनधारा 
साहित्य मे हिल्लोलित हो उठी, जो तीनों कालो की जोड़ देती है। 


आचार्य द्विवेदी की बहुमुखी जीवन-साधना ने हिन्दी वाडूमय के एक पूरे 
और विशाल युग की प्रभावित किया है। वे संस्कृत, प्राह्ृत, अपभ्रश 
तथा हिन्दी और वांग्ला साहित्य के मर्मज्ञ विद्वान्‌ थे। साथ ही, अंग्रेजी 
साहित्य का भी व्यापक धरातल पर उन्होंते परिशीलन किया था और 
अंग्रेजी भाषा के माध्यम से प्रीक साहित्य का भी रसास्वादेव किया था। 
अगाध पाण्डित्य में सहुजता का मणिकांचन योग उन्हें सामान्य सावव' 
की भूमिका में भ्रतिष्ठित कर देते की क्षमता श्रदाव कर देता था और वे 
अनायास ही जनहृदय से स्पन्दित और आन्दीलित हो उठते थे। उनका 
विद्वान सरलता से सजग हो उठता था। वे प्रत्येक भत् मे विराजमान 
हो जाने की अपूर्व मेघा के धनी हो जाते थे । 

भाचार्येजी की इन्हीं अद्वितोय प्रवृत्तियो को स्थायी रूप देने के लिए इस 
ग्रन्यावली की योजना बनायी गयी है। विषय और विधा दोनों दृष्टि- 
कोणों की साथ रखकर विभिस्न खण्डी का विभाजन किया गया है। ऊुच 
मिलाकर ये ग्यारह खण्ड हैं--- 


न 


. पहला सण्ड : उपन्याध-] 

2. दूसरा सण्ड. ; उपन्याश-2 

3. तीसरा राण्ड ; हिन्दी साहित्य का इतिहास 
#. चोया पण्ड. ; प्रमुस रान्त कवि 

5, पाँचवाँ साण्ड ; मध्य्ातीन साधवा 

6, छठयाँ राण्ड. : मध्यकातीन यादित्य 

7. साववाँ पण्ड .; लासित्य तत्त्व एवं साहित्य मर्म 
8, आठवाँ राण्ड : कातलिदारा कौर रवीद् 

9. ववौसण्ड.._: निवन्ध- 

0, दसवाँ सण्ड . ; निवन्ध-2 

4. ग्यारहवी साण्ड : विविध साहित्य 


ग्रत्यावती को क्रमबद्ध करने में अनेकों समस्याएँ आयी हैं। निवन्धों का 
विभाजन भी विवन्प-संग्रह तथा तिथि-क्रम के आधार पर नें करके 
विषय के अनुसार ही किया गया है। निब्नन्ध के अन्त में मूल निवरम- 
संग्रह का नाम दे दिया गया है । ग्रन्यावली अधिवतधिक उपयोगी हो सरे, 
इस बात को घ्यान में रकर ऐसा किया गया है। कबीर, सूर भर 
तुलसी के अतिरिवत कालिदास और रवोस्धन/प ठाकुर से आचार्यप्रवर 
प्रायः अभिभृत रहे हैं, अतः दोनों महाकवियों से सम्बद्ध सामग्री एफ ही 
सण्ड में दे दी गयी है। अन्तिम सण्ड में विविध प्रकाशित एवं अप्रकाशित 
सामग्री संकलित है। आयाम द्विवेदी ने प्रारम्भ में काव्य रचनाएँ भी वी 
थी और अनेक अनुवाद भी । उन्हें यहां समाहित कर दिया गया है । 
इस विश्ञाल योजना की परिपूर्णता में अनेक लोगो ने अपना अमुल्य 
सहयोग दिया है जिसके बिना निश्चय ही यह कार्य पूर्ण नही हो पाता । 
उनसकके प्रति हम हांदिक धन्यवाद व्यक्त करते हैं। पं, राजाराम शास्त्री ने 
अप्रकायित ज्योति.झास्तर एवं साहित्य-शास्त्र सम्बन्धी रचनाओं दे विषय 
में परामशे दिया; और श्री महेशनारायण 'भा रती मकत' ने मुद्रणप्रति तेयार 
करके हमारे दायित्व को आसान बनाया। हम इन दोनों को साधुवाद 
अवित करते हैं। श्रीमती घीला सन्‍्धू और राजकमल प्रकाशन से सम्बद्ध 
सभी व्यक्तियों नें जिस तत्परता और रुचि से इस योजना को सम्पूर्ण 
कराया है, वह प्रशंसनीय है। है 
इन शब्दों के साथ आचार्य हजारीग्रसाद द्विवेदी का सम्पूर्ण रचना- 
संसार अन्यावली के रूप में, हम वृहद्‌ हिन्दी विश्व परिवार को समर्पित 


करते हैं। इससे ज्ञानधारा एवं रससुप्टि से थीड़ा भी विकास सम्भव हुआ 
तो हम अपने को कृतकार्य मार्नेगे । 
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“भक्तों के साहित्य में जो अपूर्व तन्मयत्रा दिखायी देती है वह किसी 
महान्‌ अज्ञात के चरणों में अहैतुक आत्मसमपेण के उल्लाससे अनुप्राणित 
है। जब तक आत्मदान का अद्भुत उल्लास जोवन में नहीं भाता, तब 
तक कोई बड़ा साहित्य नहीं लिखा जा सकता । सूरदास, कबीरदास 
ओर तुलसीदास जैसे भक्त कवियों के साहित्य मे जिस प्रकार के माधु्य, 
तेजसश्विता और मंगल का साक्षात्कार होता है वे उसी भहिंमामयी 
दातृत्व-शक्ति की उपज हैं । जो जितना देता है उतना ही पा सकता है। 
यही जीवन में सत्य है, यही साहित्य में भी सत्य है, ऐसा मेरा दृढ़ 
विश्वास है। पिछले पच्चीस-तीस वर्षो के साहित्यिक जीवन से मैं स्पष्ट 
अनुभव कर रहा हूँ कि उस दातृत्व-शक्वि के अभाव में हमारा साहित्य 
दुर्बल होता जा रहा है, मैं नियश होने को बुरा समझता हूँ; गलतियों 
ओर कमजोरियों को मनुप्य-जीवन का इतता बड़ा अभिज्ञाप नहीं 
मानता कि उसकी चिन्ता में व्याकुल हो उठूं, बल्कि कभी-कभी तो ऐसा 
लगता है कि त्रुटियाँ और विच्युतियाँ जीवन को शुद्ध और निर्मल बनाने 
में सहायक होती हैं, शर्ते यह है कि हम इन्हे ही जीवन का अन्तिम लक्ष्य 
तबना लें। परन्तु यह सोचकर मैं अवश्य विचलित हो जाता हूँ कि 
हमारे साहित्य से देने वी लगन के स्थान पर पाने की स्पृह्ा अधिक 
बलक्ती हो उठी है। सूरदास के उत्तराधिकारियों के लिए यह बहुत 
गौरव की बात नहीं कही जा सकती । 


--सर-साहित्य 
प्रस्यावली-4, पृष्ठ 24. 
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आया, विन्तु शासन, शोषण, पीदस और घासन वी विधि बरी घसती रही । 
वीस-बीग मे प्राय देसा जाया है कि एयर रबीयरायथ स्यतरि रपी हे मरते 
ही और दूसरी सप्री या वापिग्रटण करगे उसी सी सादेदारी में लग जाता है । थी 
इंगका मम नही शमदाते ये बिरिगित होते हैं । समगना भाहिएं झि स्व्रैध या 
स्वभाव ही ऐसा होता है। पत्नी का अयथे है 'ररामिनी । इसीलिए जब एक सवामिनी 
चली गयी तो दूसरी को उसी शून्य शिहासन पर बैठना पड़या है। इसीलिए इस 
युग में हमने शारत्र, गुद और सोराबार गो इटाई देना घोड़फर उसे स्थान पर 
अगर पूरोवियन ॥00679 मी दुद्ाई देसा धुरा दिया है तो इसमे आइये की बयां 
बात है? 
लेकिन आशनयें सवमु्र तब होता है जब देते हैं. कि पुराने स्यामी तो हैं ही, 
नये स्वामी को भी हमने उन्ही के बयसल में बैठा सिया है । मासतेन्गानते, माना कि 
हमारा मन 'मानसा'-यरायघ ही गया है; हीं गुर जातीय प्रमु के अधीन थे यहाँ 
अगर एक और प्रभु वी अधीनता स्वीयार कर हो सी तो कोई खत नहीं, उसमे 
गुछ हमारा आता-जाता नहीं। पर दो्यों जाति के प्रमुओं को एफ ही मिहासन पर, 
एक के बगल में दूसरे को, बैठने के लिए कैसे हमने राजी कर लिया, यही आइनर्य 
भी बात है 
मह सावेधादि-सम्मत है कि. दो राजा पा राज्य सुगफर नहीं होता। दो स्टी 
के साथ गृहस्थी चलाना भी परम दुर्ग ति है, यह भी गभी जानते है। विस्तु सनातन 
और नूतन दो प्रभुओं वी ठाबेदारी हम एक ही साथ गौगे घला रहे है ? प्राचीवतम 
समातनी विधि के साथ नूतनतम वैशञानितरी अधुवातनी रीति फो हमने 'बेमालूम' 
जोड दिया है । वृद्ध के साथ बालिका के विवाह में जैसा गोलमाल हीता है यैतता दम 
क्षेत्र में बिल्कुल नहीं हुआ। इसमें जो एक बेडौल विश्नदृश व्यापार है, बह वि्सी 
फो दिला ही नही । 
जो हो, बात यह है कि हमने सुदीधे काल तक रामझने, सोचने और विचार 
करने का भार पुराने प्भुओं को दे रखा या। और अब रिवाज हुआ है कि यह 
भारगूरोपियन प्रभुओं (4५०७४०7४७/) को देना चाहिए । किसी-किसी सज्जन मे 
अनुपम कौशल और अचिन्तनीय चातुरी के बस पर इस दोनों का समस्वय करके 
भावना, चिस्ता और विचार के भार को पुरातन और नूतन दोनो तरह के प्रभुओं 
के सिर समान भाव से लाद दिया है। सीधी वात यह है कि इस तरह के लोग स्वयं 
चिरन्तन प्रथा से बड़े आराम से अलस भाव से अपनी बेंधी-बेंधायी वोलियो को 
रखते जा रहे हैं । 
जब चारो ओर की अवस्था ऐसी है तव श्री हजारीप्रसाद द्विवेदी की 'सुर- 
साहित्य! पुस्तक पढ़कर बड़ा विस्मय हुआ । इन्होने तो पुराने या नये किसी 'कर्चा' 
(मालिक) को बिना विचारे प्रमु नही माना, अथच कहीं भी किसी के प्रति अर्सगत 
असम्मान भी नही दिखाया ! उनके प्रत्येक मत को इन्होंने अपने विधार-बुद्धि की 
कसौदी पर भली-भांति घिसकर, परखकर, सावधानी के साथ ग्रहण या वर्णन किया 
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है। हमारे इस 'कर्त्ता-भजा? देश में यह क्या मामूली ढिठाई है ? फिर वे स्वयं 
माल-मसाला इकट्ठा करके भावना, चिन्ता और विचार करने मे स्वयं प्रवृत्त होने 
को कह रहे है। हमारे इस आराम-प्रिय अलस देश में यह दारुण दुलंक्षण है। अब 
अगर ऐसी पुस्तक के बारे में मैं एक अच्छी-सी भारी-भरकम भृमिका लिखूँ तो 
हमारे देश के जड़त--विलासी पाठकों को फिर एक बार बैठकर सोचना-विचारना 
पड़ेगा । इतनी तकलीफ उठाने को सब लोग क्‍यों राजी होने लगे ? 
इसीलिए इस ग्रन्य की भूमिका लिखने के लिए अनुरुद्ध होकर भी मैंने हफ्तों 
तक कार्य स्थगित रखा। मेरे सकोच का हेतु क्या था, यह बात अब सव लोग समझ 
सकेंगे। 
लेकिन भरोसा यह है कि एक श्रेणी के पाठक ऐसे है जरूर, यद्यपि उनकी 
संख्या बहुत कम है, जो सत्य के अनुसन्ध।न वेः लिए सव तरह के दुःख सहने को 
तैयार है। वे गतानुगतिक सभी प्रकार की जड़ता और आलस्य का त्याग करने के 
लिए कृत-संकल्प हैं। द्विवेदीजी ने इन्ही संख्या-विरल पाठकों के लिए अपनी पुस्तक 
लिखी है । इसी लिए वे राधा-कृष्ण-मतवाद के क्रम-विकास की आलोचना इस तरह 
प्रगाढ भाव से कर सके है । उन्होंने नूतन और पुरातन सब प्रकार के मतामत को 
चुनौती दी है, साहस के साथ विचार किया है और नाना युक्तियों के साथ अपना 
सिद्धान्त उपस्थित किया है । 
प्रत्न-विचार के क्षेत्र मे प्रधानतः दो तरह की विपत्तियाँ है। एक है अति 
प्राचीन करने की प्रवृत्ति और दूसरी है अत्यन्त नवीन करने की जिद । ये दोनो ही 
कोटिवाद (७ा्ा।आ) सत्य-अनुसन्धान के परम झत्रु है । 
प्राधीत काल में किसी भी मतवाद को प्रतिष्ठित करने के लिए किसी-त-किसी 
वैदिक या पौराणिक नाम के साथ उसे युक्त करने की चेप्टा की गयी है। ये मत- 
बाद मानो झोले है, जिन्हे टॉगने के लिए ये वैदिक या पौराणिक नाम खूँटियों के 
समान है । कभी-कभी झोले को सुरक्षित रखने के लिए एकाधिक नामो की खूंटियाँ 
तलाझ की गयी है। इसका फल यह हुआ है कि परवर्त्ती काल में भिन्‍त-भित्न 
जातियों की खूँटियाँ झोलों के गड़बड़-झाले से एक ही जाति की-सी प्रतीत होने लगी 
हैं। फिर ऐसा भी हुआ है कि एक ही खूंटी पर दो-तीन तरह के झोले लटका रखे 
गये है, फिर उसी खूंटी की दुह्ााई देकर भिन्‍न जाति के झोलों को एक में ही चला 
दिया गया है । 
इसके बाद जब झोलों की पुरानी कहानी का विचार किया जाने लगता है, तो 
उस झोले की जगह हम उस खूँटी से काल-विचार शुरू करते है जिसमे वह लटकाया 
गया था। हम प्रायः भूल जाते है कि इन झोलो को अति प्राचीन सिद्ध करने के 
लिए ही इन खूंटियों की खोज हुई थी। ऐसे विचार का गोलमाल अधिकतर हमी 


]. बंगाल मे 'कर्त्ा-मजा' नामक एक सम्प्रदाय है। ये लोग विवेक, शास्त्र, आदि रुबके ऊपर 
कर्ता (मालिक, गुर) को वाणी ही मानते हैं । ये 'कर्त्ता' का ही भजन करते हैं । 
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लोगो में होता है। 
लेकिन जो लोग बाहर से विचार करने आते है उनकी समस्या दूसरी ही होती 
है। ये लोग अगर निरपैक्ष हौते तो कोई समस्या होती ही नहीं । पर असल बात यह 
है कि वे साम्राज्यवद के चालक हैं और हम चालित | यह बात उनके लिए भूलना 
बड़ा कठिन है। इसीलिए ज्ञानतः और अज्ञानत: इस देश की महिमा को छर्दे करने 
की ओर उनकी प्रवृत्ति होता स्वाभाविक ही है । 
इस देश के धार्मिक आन्दीलन को अगर अर्वाचीन सिद्ध किया जा सके तो 
सहज ही उसे ईसाई धमे के निकट ऋणी सिद्ध किया जा राकता है। और ईसाई 
धर्म का जो कुछ गोरव है उसमे ये वाहरी विचारक समझते हैं कि उनका सम्पूर्ण 
दावा है । किन्तु वे भूल जतते हैं कि ईसाई धर्म के अनुवर्तियों के दल में कितने दियों 
से उन्हें शरण मिली है ! किसी ऐश्वर्म वान्‌ के घर अगर किसी ने दयावधश्ष आश्रय 
पा लिया तो इसका अथे यह थौड़े ही है कि वह सारे ऐश्यर्य का दावेदार ही गया 
अगर ईसाई धर्म में कुछ महिमा है तो उस महिमा का दावा हम, लोगों का है, 
क्योकि ईसाई धर्म पूर्व का धर्म है, हमारे ही धर की चीज है। 
ईसाई धर्म को परवर्ती सिद्ध करने से ही यदि सारे भारतीय धर्म-मत को 
इंसाई धर्म का ऋणी सिद्ध किया जा सके तो इस एक ही कारण से सारा ईसाई 
धर्म ही दौद्ध धर्म का ऋणी है। यह ऋण तो अनेकर्श में सचमुच सही हैं। यह 
बात निरपेक्ष पण्डितगण धीरे-धीरे स्वीकार भी करने लगे हैं । 
भारतवर्ष का यह परम अपराध रहा है कि वह पर-मत-सहिष्णु और आामित- 
वत्सन रहा है। दुदिन में, दुरबस्था की मार से जब एक दल के ईसाई भारत के 
दक्षिणी हिस्से में शरणापन्‍त हुए उस समय शरणागत-वत्तल भारत ते उर्न्हें बिना 
विचारे आश्षय दिया । उस दिन उसने सोचा भी नही था कि इन दु्गेत-आश्रितों के 
समधर्मों इस मामूली से सूत्र से भारतवर्ष के सारे गौरवों का दावा पेश करने 
लगेंगे | यह दावा प्रतिष्ठित करने के लिए थुपत-अयुक्त सभी उपायों से भारत के 
सारे भाव-ऐश्वरयं को ठेल-ठालकर उसे आश्षयदान के परवर्त्ती काल का बना दिया 
जायगा | 
इसीलिए हम देखते है कि भारतीय धर्म-मत्र के इतिवृत्त की आलोचना की 
एक विपद्‌ है। एक, सब-कुछ को अति प्राचीन सिद्ध करने की प्रवृत्ति और दूसरी, 
सबकुछ को अत्ति अर्वाचीन सिद्ध करने की जिद । दोनों तरफ के इन दो पापाण* 
संकटों के भीतर तरंग-संकुल खरस्रोत-धारा में से भी ट्विविदीजी जो नैया लेकर घाट 
पर भिड़ा सके हैं, यह उनके लिए कम प्रशंसा की बात नही है। 
किसी एक धर्म का मूल कहाँ है, इस वात के अनुसन्धान में सबसे बड़ी विपद्‌ 
कया है, यही कहकर मैं पतठकों से विदा ग्रहण कहूँगा । किसी धर्म या मतवाद का 
रस्म विर्णय करना बड़ा कठिन है। गंगा कय आरम्भ कहाँ है, यह बात कया आज 
भी निर्णात हुई है ? गंगोत्री को ही गंगा का आदिस्थान क्यो माना जाग, उसके भी 
कितने ऊपर क्षीण से क्षीणतर स्रोत और घाराएँ पकड़ते-पकड़ते किस एक आदि- 
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बिन्दु पर उसका मूल मिलेगा, कौन बता सकता है ? 

धर्म का वह मूल-विन्दु बवाना और भी कठिन है। हमारे अपने भीतर के ही 
बहुत-से भाव हमारे अज्ञात चेतन-लोक में कितने दिनों से धीरे-धीरे उपचित होते- 
होते किसी एक विशेष दिन को प्रत्यक्ष-गोचर होते है, इस वात को वया हमने कभी 
सोचकर देखा है ? जिस दिन उसे हम स्फुट देखते हैं, उसी दिन को उसका जन्म-दिन 
मान लेते है, किन्तु उसके पीछे जो सुदीर्ध इतिहास है बह हमारे अपने भीतर की 
चीज़ होने पर भी अपने ही निकट अगोचर है। लेकिन धर्म-मत तो एक समूचे देश 
की ऐसी असंझुय चिन्मय-धाराओं का प्रकाश है । फिर उसके आदि की बात निर्णय 
करके कौन बता सकता है ? मिट्टी के नीचे असस्य अज्ञात्त धाराएँ अनेक दिल्लाओं 
में बहती रहती हैं, परन्तु तृपारत मनुप्य प्रयोजनवश उनमे से किसी एक का कुएँ की 
खुदाई के द्वारा आविप्कार करता है। लेकिन वही तो उसका आदि नही है, वहाँ 
तो कैवल़ उसका परिचय पाया गया। यह बात भी बहुत-कुछ इसी तरह की है। 

इसी प्रकार मध्ययुग के व्यक्त लिगाचार तथा अव्यक्त लिगाचार बहुविध 
भवित-घाराएँ भारतवर्ष में भीतर-ही-भीतर दीघंकाल से वहती आ रही थी। बीच- 
बीच में उनका परिचय विल्कुल मिलता ही नही सो वात नही है, फिर भी हमारी 
शिरा-उपशिराओ के रवत-प्रवाह की तरह वे हमारे अलक्ष्य मे ही बहती रही । जो 
हमारे लिए जीवन का भी जीवन हुआ करता है वही अत्यन्त अगोचर होता है । 
इसी समय हठात्‌ बाहर से मुसलमान धर्म का आगमन हुआ। इसका अर्थ यह था 
कि भारत के घर्मं और आदर्श के सामने एक नयी चुनौती उपस्थित हुई । इसीलिए 
रघुनन्दन आदि निवन्धकारों ने स्मृतिश्ञास्त्र से जो सर्वोत्तम था, उसे सबके सामने 
उपस्थित किया; पूर्णानन्द, सर्वानिन्‍्द, कृष्णानन्द आदि ताम्प्रिक साधकों का दल 
नये सिरे से अपनी साधना का महत्त्व प्रमाणित करने लगा और भक्ति तथा भाव 
के साधकों का दल सगुण-निर्णुण नाना भाव से अपनी-अपनी श्र प्ठ सम्पद्‌ को सबके 
सामने उपस्थित करने लगा। अर्थात्‌ इतने दिनों तक जी धाराएँ अन्त सलिला थी, 
प्रयोजनवश कुआँ खोदकर उन्हें सवके सामने उपस्थित करना पड़ा । 

एक धममं-मत का इतिहास दूँढमे के लिए यदि हम ग्रन्य, शिलालेख आदि के 
लिए कोई स्पप्ट 60०णा०॥ (दलील) देखकर ही उसका आदिनिर्णय करने लगें 
तो यह वड़ी भारी भूल होगी ! मनुष्य अपने जन्म-दिन को पैदा होता है, फिर क्रमशः 
बड़ा होता है। इसके वाद अगर किसी दिन कोई वैपयिक प्रयोजन उपस्थित हुआ 
सो शायद किसी दिन वही दलील पर दस्तखत भी कर देता है। ऐसे भी कितने ही 
है, जिन्होने इस जीवन में कभी कही दस्तखत ही नही किये । इसीलिए यह तो नही 
कहा जा सकता कि इन आदरभियों का जन्म ही नही हुआ या इन्होने जीवन-यात्रा 
का निर्वाह ही नही किया । 

इस देश में ऐसे अनेकानेक मतवाद और साधनाएं हो चुकी हैं और आज भी है 
जिन्होंने कमी किसी दलील पर दस्तखत नही किये। किन्तु आध्यात्मिक गयन- 

विहारी इन ज्योतिष्क-पिण्डों का परिचय वेधझाला के पण्डितों को नही मिला । 
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इसीलिए इनका अस्तित्व अस्वीकार नही किया जा सकता । 

भारत के साधक नही जानते थे कि अपनी सत्ता और महिमा प्रमाणित करने 
के लिए समाचारपत्र, विज्ञापन और प्रोपेग्ण्डा प्रभूत्ति का ढोल पीठकर पाती 
अमेरिकन पद्धति से सारे संसार में 'बूमिंग' (90०४४) करना होता है। इसी- 
लिए भारतवर्ष के साधकों की प्रणणपण चेप्टा अपने-आपको छिपा रसने की थी । 
अपने को प्रचारित करने की चेप्टा से संसार-भर के लोगों को चकित कर देने वी 
कीमिश उन्हीने कभी की ही नही। वृक्ष का जीवनधारी मूल मिट्टी के सीचे रहता 
है । जीवन का धर्म भी लोक-लोचन के अन्तरात्म में रहता है। जिसे जीवन की 
झझट नहीं रहती उसी को ७००॥४४ करने में हिचक नही होती। भारत के 
साधक-गणो ने हमारी अन्तर-चारिणी घमे-साधना को सबके सामते जाहिर करने 
की पाप-दैष्टा की, पतिब्रता कुलबधू को वेश्या बनाने के साथ, तुलना की है। अपने 
मतामत को ये साधक कही भी विपुल करके दिखाना नही चाहते थे । चरन्‌ वे वीज 
और अंकुर की तरह जीवन्त धर्म को स्वल्पायतन देसकर ही उसके प्रति विश्वास 
रखते थे ! इसीलिए उन्होंने कहा है--'स्वल्पमप्यस्य घर्मस्य शायते महतो भयातू ।' 

स्थूल विचार से और जड़ दृष्टिसे देसने पर ये सब धर्म-मत पैदा ही नही हुए, 
बयोंकि अदालत-ग्राह्म किसी दलील को सर्वसाधारण के सामते दाखिल करने में 
उन्हें संकोच हुआ था। धर्म का विचार उसके अपने महत्व से, उसके अगुवत्तिमों 
के त्याग और साधना से और उसकी अन्तरतम आध्यात्मिक प्राण-शर्कित से 
हीता है । 

जिन्होंने भारत की साधना और धर्म-मत की आलोचना की हैं, उनके मत ने 
वारम्बार भारतीय धर्म-मत और साधना का यह रहस्य अनुभव किया है। आज- 
कल चारों ओर का वातावरण बहिसुंदी है जहाँ की भाषा ४००७१ की भाषा 
है। पर ये साधनाएँ हैं घात्त और अन्तर्मुखी । मौन ही इसका जीवन-लक्षण है, 
इसीलिए आज दित उसके साथ आधुनिक वातावरण का पद-पद पर विरोध होता 
है, पद-पद पर आघात होता है। आशा करता हूँ, थी हजारीप्रसादजी के ग्रन्थ को 
पढतै-पढ़ले पाठक-वर्ग के अन्तर में बार-बार सह बेदना जाग उठेगी ।* 


शास्ति-निकेतन ललितिमोहन सेन 
शास्त्री, एम. ए. 
पिसिफल, विद्याभवन, विश्वभारती 


7. श्रद्धेम आयाय॑ क्षितिमोहर सेन महाशय ने इथापुर्दक यह भूमिका लियकर 'सुरूसाहित्य का 
जो गोखवर्धन शिया है, उसके लिए लेखड अपनी आान्तरिक दृतजञता शापन करता है 


निवेदन 


'सूर-साहित्य' मेरी पहली रचना है। आज से कोई पच्चीस वर्ष पहले यह पुस्तक 
लिखी गयी थी । उस समय साहित्य-क्षेत्र में कुछ नया देने की उमंग थी और ऐसा 
विश्वास था कि जो कुछ लिख रहा हूँ, सब प्रकार से नवीन और ग्राह्म है। इसी- 
लिए भाषा में जहाँ एक प्रकार का आत्मविश्वास का ग्रुण था, वहीं थोड़ा-बहुत 
आक्रामक भाव भी आ गया था। आज यदि नये सिरे से इसी विषय पर लिखना 
पड़े, तो इसकी भाषा और शैली में बहुत-कुछ परिवर्तन हो जायेगा । और यह 
पुस्तक कदाचित्‌ उपयोगी तो अधिक हो जायेगी, लेकिन इसमे जो थोड़ी-सी 
भास्वरता है वह क्षीण हो जायेगी । पुस्तक बहुत दिनो से नही मिल रही थी; और 
कई प्रेमी पाठक इसको फिर से प्रकाशित करने के लिए आग्रह कर रहे थे। मेरा 
अनुमान है कि इस पुस्तक की भाषा और शैली ही इन पाठकों को अधिक प्रिय है । 
इसीलिए मैंने पुस्तक को उसी रूप मे प्रकाशित करना ही उचित समझा, जिस रूप 
में यह प्रथम वार प्रकाशित हुई थी | प्रयम संस्करण में जो छापे की गलतियाँ थी, 
उन्हें सुधारने के अतिरिक्त सिर्फ उन स्थानों को थोड़ा-सा परिवर्तित कर दिया 
गया है, जिनके बारे में मेरे विचार अब निश्चित रूप से बदल गये हैं। मुझे यह 
कहते मे थोड़ी पमन्तता ही होती है कि ऐसे स्थ॒ज्ञ बहुत ही क़म्न है । इस -प्रक्रार एह 
पुस्तक प्रायः उसी रूप में प्रकाशित हो रही है जिस रूप में प्रथम वार छपी थी। 
जिन मित्रो ने वार-बार आग्रह करके इस पुस्तक को फिर से प्रकाशित कराने 
की प्रेरणा दी है, उनके प्रति मैं हादिक कृतज्ञता प्रकट करता हूँ । मैं सोचता था कि 
'सूर-साहित्य' अगर छपना ही है तो उसका बिल्कुल कायाकल्प हो जाना चाहिए; 
क्योकि इधर अनेक विद्वानों के परिश्रम के फ़त्त्वकूप अनेक नयी जानकारयी प्राप्त 
हुई है और उनका समावेश किये बिना पुस्तक अधूरी ही मालूम होगी । परल्तु मुझे 
यह देखकर आश्चयें हुआ कि सुर-साहित्य के कई विशेषज्ञ मित्रो ने भी इसे ज्यों- 
कऋा-त्यो छापने का ही आग्रह किया। मेरा भी इसके भूल रूप पर थोडा मोह है; 
इसलिए सहृदय पाठकों के सम्मुख अपनी इस बाल-कंति को पुनः उपस्थित करने 
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का साहस कर रहा हूँ । 

प्रथम सस्करण की भूमिका श्रद्धेय भाषा क्षितिमोहन सेन ने लिसी थी। वह 
भूमिका अपने-आपनमे अत्यन्त महत्त्वपूर्ण कृति है, उसमें उनके अगाध पराप्डित्य और 
सहूदयता का मणि-काचन योग तो है ही, मेरे प्रति जी स्तेह का भाव है बह भी 
नही के योग्य है। एक लम्बी अवधि के बाद जब मैं उस भूमिका की पढ़वा हूँ वो 
मुझे अद्भुत आनन्द और गौरव का बोध होता है। मै मन-ही-मन इस बात के लिए 
लग्जा अनुभव करता हूँ कि दीघंकाल तक उनके सम्पर्क में रहकर भी मैं उनके स्नेह 
का उचित अधिकारी नही सिद्ध हो सका लैकिन मैं अपने मन की समझा लैता 
हूँ कि स्नेह का मिलना भी कम सौभाग्य नही है । आज आचार्यपाद अत्यन्त वृद्ध ही 
गये है, और अस्वस्थ भी है। आज भी उनका स्नेह मुझे उसी तरह प्राप्त है । पुस्तक 
का पुन मुद्रण देखकर उन्हे जितनी प्रसन्‍तता होगी, उतनी शायद दूसरे की व ही। 

इस अवसर पर उनके प्रति मैं अपनी सश्नद्ध प्रति निवेदन करता हूँ । 

प. नाथूरामजी प्रेमी ने पुस्तक को फिर से प्रकाश्न मे साने में सर्वाधिक प्रेरणा 
दी है। यदि उनका आपग्रहू व होता तो कदाचित्‌ पुस्तक छप्ती ही नहीं। मेरी 
आरम्भिक रचनाओं को उन्होने ही प्रोत्माहन दिया था, और पुस्तक को भी विस्मृति 
के गड्ढे में गिरने से उन्होंने ही बचा लिया है पुस्तक की छपाई का वे पूरा ध्यान 
रखते हैं और मैं निश्चित जानता हूँ कि उनके प्रति इृतशता के दो शब्द लिख भी 
दूंगा, तो वे अवश्य काट देंगे । इसलिए उनके प्रति कृतज्ञता-व्यंजक कुछ भीन लिरते- 
कर चुधचाप अपनी हार्दिक श्रद्धा और प्रीति के भाव निवेदन करता हूँ 

सूरदास भारतीय साहित्य के सर्वाधिक महत्त्वपूर्ण रत्नों में है । जिस प्रसंग को 
उन्होंने उठाया है, उसके बारे में सब-कुछ कह्‌ दिया है। अपने वक्तव्य विषय के साथ 
हसी तन्मयता संसार के कुछ थोड़े कवियों में ही मिल सकती है। जिस दिनों मैंने 
इस पुस्तक को लिला था उस दिनो इस महान्‌ भक्त की कविता का नशा था। ज्यों- 
ज्यों अवस्था बढ़ती गयी है त्यों-त्यों अनेक प्रप॑चों में उलझता गया हूं । जीवन में 
काच्य-चर्चा के वहाने जिन भक्त-रत्नों की रचनाओ में मन रमा रहता था, उनसे 
दूर हत्ता गया हूँ । पुरावी बातों को पढता हूँ तो हृदय में एक प्रकार की पीड़ा का 
अनुभव करता हूँ । कहा से शुरू किया और कहीं आ गिरा हूँ ! जो होना चाहा था, 
बह सदी हो सका; जी सोचा भो नहीं था, उसके चक्कर से फेस गया हूँ। भक्ती के 
साहित्य में जो अपूर्व तम्मयता दिखायी देती है वह किसी महानु अज्ञात के चरणों में 
अहैतुक आत्म-समर्पण के उत्लास से अनुप्रा णित है। जब तक आत्मदान का अदभुत 
उल्लास जीवन में नहीं आता, तब तक कीई बड़ा साहित्य नही लिखा जा सकती! 
सूरदाग, कबी रदास और तुलसीदास जैसे भवत कवियों के साहित्य में जिस प्रकारके 
माघुये, सेजश्विता और मंगल का साक्षास्तार होता है वे उसी महिमामयी दादूरेव- 

शक्ति यी उपज है । जो जितना देता है उतना ही पा सकता है। यही जीवन में सत्य 
है, यही साहित्य में भी सत्य है, ऐसा मेरा दृदू विश्वास है। पिछले पच्चीरान्तीस 
बर्षों के साहित्पिक जीवन में मैं स्पप्ट अनुमव कर रहा हूं कि उस दावृत्व-शवित के 
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अभाव में हमारा साहित्य दुर्वज होता जा रहा है! में निराश होने को बुरा समझता 
हैं। गलतियों और कमजोरियों को मनुप्य-जीवन का इतना बडा अभिशाप नदी 
मानता कि उसकी चिन्ता मे व्याकुत हो उर्दू, बल्कि कभी-कभी तो ऐसा लगता है 
कि घुटियाँ और विध्युतियाँ जीवन फो शुद्ध और निर्मल बन,ने में सहायक होती है, 
शर्त गह है कि हम इन्हें ही जीवन का अन्तिम लक्ष्य न बना लें । परन्तु यह सोचकर 
मैं अवश्य विचलित हो जाता हूँ कि हमारे साहित्य में देने की लगन के स्थान पर 
पाने की स्पृह्ठा अधिक बलवती हो उठी है। धूरदास के उत्तराधिकारियों के लिए 
यह बहुत गौरब की बात नही कही जा सकती । हमारे साहित्य की महिमा सस्तो 
की अपूर्व दातृत्व-भक्ति में है! इन सन्‍्तो ने अपने-आपको ही दे दिया है। मुझे 
ऐसा लगता है कि यदि किसी दिन हमारे नये साहित्य में ऐसी तेजस्विता आयेगी 
जो प्सार की प्रकाश दे सके, तो वह इम्दी सन्‍तो के आदर्श पर चलनेवाले साहित्यिको 
के द्वारा ही सम्भव हो सकेगी | आज भी हमारे नये साहित्य में जहाँ कही तेज है, 
वह आत्मदानी सन्तों के आदर्श पर चलनेवाजे साहित्य-सर्जको के तप का ही फल 
है 
भक्िति-काल के साहित्यकारों के ज्योतिष्क-मण्डल को देखकर भरोसा होता 
है कि हम नये युग मे भी तयी चेतना की जाग्रत करने योग्य साहित्य अवश्य उत्पन्‍्न 
कर सकेंगे। अभी यदि उतनी डल्लसित होने योग्य अवस्था मही आ सकी है तो यह्‌ 
क्षणस्थायी शै धित्य ही है। आज अपने-आपको देखकर मेरे चित्त मे जो ग्लानि का 
भाव आया है, यह भी कोई बुरा लक्षण नही है, इस पुल्तक के प्रकाशित होने के 
बहाने आत्म-निरीक्षण का जो अवसर मिल गया वह भी किसी पुराक्ृत पुण्य का 
ही फल है। भक्तप्रवर सूरदास के चरणों में अपनी श्रद्धा निवेदन करते समय मुझे 
इस अवसर के मिलने का सुख भी हो रहा है और कृतशता के भाव भी उदय ही रहे 
है। 
आज्ञा करनी चाहिए कि भवत कवियों का बार-बार स्मरण हमे उचित मार्ग 
की और अग्नसर करेगा। 


फाल्मुती पूणिमा; 2082 हजारीभ्रसताद द्विवेदी 


राधा-कृष्ण का विकास 


ईसा से कम-से-कम चार सौ वर्ष पूर्व वासुदेव वी पूजा चल पड़ी थी!। धीरे-धीरे 
वासुदेव और नारायण को एक ही समझा जाने लगा भा। इतना निश्चित है फि 
ब्राह्मण-काल के जन्त में नारायण को परम-देवत माना जाने लगा था (तप 
बरषह्मण, 2-3-4)। ऋग्वेद मे भी नारायण की प्रधानता का प्रमाण पाया जाता है 
(ऋ. !2-6-) । तैत्तिरीय आरण्पक (0-) में नारायण फो परम-दैवत फे 
रूप में माने जाने की बात पायी जाती है। महाभारत और पुराणों में नारामण 
और विष्णु की अभिन्‍न समझा गया है । परन्तु आरम्भ में वारायण और विष्णु का 
कोई सम्बन्ध नहीं दिखायी पड़ता । इसमे सन्देह नही कि विष्णु बैदिक गुण के एफ 
महत्त्वपूर्ण देवता थे। (ऋ. 4-55-5, 3-54-5 इत्यादि) प्राह्मण-्काल मे तो 


4. पाणिनि बेः एक सूत्र (4--98) से पता बजता है दि वायुदेब उस समय देगण समझे जाने 
थे। पाणिति का बगल मुछ निश्चित गही है, पर इतना निशशोच कद्ा जा शरता है कि 
यह काल ईमा से चार सो यों से कप पुराना नदी है। पर्चु बोौद जातहे (पदन्थावक) 
से यह बल प्रमाणित ही था साती है कि कायुरेव को मूक ओर भी युयादी है । रडरेर 
का पूर्व जन्र में वाभुदेव होवा सिद्ध करता है हि जातर युग में यागुदेण की महा प्रतिष्ठित 
हो चुकी थो १ जैन शहत्ोो में भो मटादीर स्वामी दा पूर्व भव मे बायुदेड ट्ोनो घशया पया 
है। जैशोबी मे 'एनसाइशनोपीडिया आफ रेतिजन्स एण्ड एथिरय' के 'अबर' शीर्षक रोध 
में बताया है कि जैसो वो साये बशावत्ती हिंदुओं के अनुकरण पर है ! बायुदेर के आदर्श 
पर उन्होंने जो वंशादली वल्मता फो है उसमें नो बरुदेश, नौ वायुदेव, नौ मपदेप और सौ 
पतिन्वागुदेवों को बल्पता है। इन बातों से सिद्ध होगा है कि उस युग में यागुदेर धूए 
प्रतिष्ठित देवता हो घ॒के थे । सभी सम्पदादों के लोग अपने नेताओं बी यासुदेव डा अपार 
सिद्ध करना घाहते थे | स्वयं द्वारदापति थोरष्ण के युरु में ही पुणडन्दंगनिरायों के ९ ३ 
पुण्डरीक में अपने को वासुदेव कट्ऋर पुजवाता शुरू कर दिया था। कष्य मे इसे शारफर 
बामुदेदत्द स्पापित्र झिया था। इन बालों से सिद्ध होता है कि सागुदेश शो पूजा ईसा 
पुरानी है । डः 


की 
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यहाँ तक आकर वासुदेव कृष्ण, विष्णु और नारायण एक हो चुके थे। पर गॉपाल- 
कृष्ण का अब तक इससे कोई सम्बन्ध नहीं था । इस प्रकार के किसी देवता का 
माम न तो महाभारत के नारायणीय मत में आता है और न पातंजल महाभाष्य 
में | नारायणीय में वासुदेव के अवतार का उल्लेख है। इसमे कंस-बध की भी चर्चा 
है। पर उसमें गोपाल-कृष्ण का नाम नदी है। गोपाल-क्ृष्ण के द्वारा मारे गये 
शाक्षमों का भी कोई उल्लेस नहीं मिलता । 
गोपाल-कृष्ण सम्बन्धी कथाओं का वर्णन हरिवंश और वायुपुराण मे उपलब्ध 
होता है। भागवतपुराण में कंस-बध, पूतना तथा अन्य राक्षसों का वध आदि 
कथाओं का विस्तृत वर्णन है। इनमे कसारि कृष्ण और ग्रोपाल-कृष्ण को अभिरन 
समझा गया है। इन ग्रन्थों के बनने के समय नि३तय ही गोपाल-कृष्ण की कथा 
खूब प्रचलित हो गयी होगी ! मद्गाभारत के ही सभापर्व (अ. 47) में शिशुपाल 
के मुँह से ऐसी बातें कहलायी गयी हैं जिनमे कृष्ण की गोकुलवाली कथा का आभास 
पाया जाता है। भाण्डारकर कहते है कि ये बातें वाद की पभ्रक्षिप्त होगी कप्रोकि 
शान्ति-पर्व में भीष्म के मुंह से जो कृष्णस्तुति करायी गयी है उसमे इन बातों की 
चर्चा नही है? । गीता में गोविन्द दब्द आया है। इसे कुछ विद्वान्‌ “गोपेन्द्र' शज्द का 
प्राकृत रूप बताते है'। पाणिनि (3-4-38) पर वात्तिक लिखकर कात्यायन ने 
इस शब्द की सिद्ध किया है | भाण्डारकर के मत से इस शब्द का सम्बन्ध ऋग्वेद 
के गोविन्द! ( इन्द्र) से अधिक सम्भव है? । 
इन सारा बातो का निष्कर्प निकालकर भाण्डारकर कहना चाहते है कि 

ईसवी सन्‌ के प्रारम्भ में कृष्ण के वाल्यकाल में गोकुलवास की कथा प्रचलित नहीं 

होगी । कृष्ण आभीर नामक एक घुमबकुड जाति के वाल-देवता है। इन आशभीरों 

से मधुपुर से लेकर आनतें और अनूप तक के प्रदेशों पर अधिकार कर* लिया था । 

इन्हें महाभारत में डाकू और म्लेच्छ कहा गया है। इन्होने अर्जुन पर, जबकि वे 

बृण्णियों की स्त्रियों को लिये जा रहे थे, आक्रमण किया था। उस समय ये पंचनद 

के प|स रहते थे । विप्णु-पराण और वराहमिहिर ने इन्हे अपरान्त (कोकंण) और 

सौराप्ट्र के आसपास रहनेवाले बताया हैः! वर्त्तमान अहीर इन्ही आभीरो की 

स्तन हैं। कैलेडी के सल से* श्रीकृष्ण जिस घुमवकड़ जाति के घ/लदेदता है उनकी 

वर्त्तेमान सन्तान है जाट और गूजर । काठियावाड में पायी गयी एक लिपि से जाना 


. वैष्णविज्म्म, शैविज़्म एण्ड माइतर रेलिजस सिस्टम्स, प्‌ 36 
2 प्रिय्सेत ने इस शब्द को 'गोवेद्ध/ शब्द से मिक्ला हुआ बताया है। (ज रा. ए. सो, 
सन्‌ [907) । कोय इस विषय मे प्रियर्सन से सहमत नहीं थे (ज. रा. ए. सो, सन्‌ 
907) । 
. बैप्णविद्मम, शैविज्ठम एण्ड माइनर रेलिजस विस्टम्स, पू 36 
बही, पृ 36-37 
जे. रा. ए सो , सन्‌ 907 
बही 
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जाता है कि शक, 02 में आभीर राज्य करने लगे थे। केनेडी ने बताया है कि 
पाँचवी-छठी शताब्दी में आभीरों का राजा होना यह सिद्ध करता है कि वे बहुत 
पूर्व आ चुके होगे। पर काठियावाड़ के लेख से पता चलता है कि ईसवी सन्‌ की 
दुधरी शताब्दी मे आभीर उच्च पदाधिकारी और शासक होते थे। निरचय ही 
इनका आना बहुत पूर्व हुआ होगा । वायुपुराण से, जो कि बहुत पुराना पुराण माना 
जाता है, आभीर राजाओं की वंशावली का उल्लेख है । इन सारी बातों को देख- 
कर यह कहा जा सकता है कि आभीर ईसवी सन्‌ के पहले ही इस देश में आकर 
बस गये होंगे। 

आभीरो के बाल-देवता श्रीकृष्ण की कथा का सबते पुराना उल्लेख हरिवंश 
में पाया जाता है। भाण्डारकर ने इस ग्रन्थ का काल सन्‌ ईसवी की तीसरी शताब्दी 
के बाद माना है। क्योकि उसमे 'दीनार' शब्द (लैटिन---०0६&8॥77005) का 
डल्लेख है? । आधुनिक शोधों से जाना गया है कि 'दीतार' शब्द ईसवी सन्‌ के पूर्व 
में ही इस देश में पहुँच चुका था। इसलिए कहा जा सकता है कि हरिवंश का काल 
और भी पुराना मानने में 'दीनार' शब्द वाधक नहीं हीगा। मदि ऐसा माता जा 
सके तो यह भी कहा जा सकता है कि आभी रों के बाल-देवता श्रीकृष्ण की कहानियों 
का उक्त ग्रन्थ में स्थान पाता निश्चय ही यह सिद्ध करता है कि उनका अस्तित्व 
सन्‌ ईसवी से पुराता है। 

बेव२३, प्रियर्सत३, केनेडीर, भाण्डारकर*-- सवका कहना है कि बालकप्ण की 
कथा ईसामसीह की कथा का भारतीय रूप है। इस कथा को सीरिया से घलकर 
आयी हुई घुमकझुड़ आभीर जाति ने भारतवर्ष में परिचित कराया*। भाण्डारकर 
के शब्दों मे, “वे (आभीर) ही सम्भवतः वाल-देवता की जन्म-कथा और पूजा 
तथा उनके प्रस्यात पिता का उनके वियय में यह अज्ञान कि वह उनके पिता हैं, 
और निरपराधों के वध की कथा अपने साथ ले आये।” अन्तिम दो का सम्बन्ध 
इन कथाओं से है-. ननन्‍द का यह न जानना कि वे कृष्ण के पिता हैं; और 2. कं 
द्वारा निरपराध बालवग वय वध । कृष्ण की वाल-सीला में जैसे थे नुक का, जो गधे 
के रूप में था, मारना आभीर अपने साथ लाये ये। अन्य कथाएँ उनके भारत आने 
के बाद विकसित हुईं। यह सम्भव है कि वे अपने साथ ऋ्राइप्ट नाम भी ले आये 
हों और मम्भवतः यही नाम बासुदेव-हृष्ण के साथ भारतवर्ष में वाल-देवता के 
एकीकरण का कारण हुआ हो। गोआनीज और वंगाली प्रायः कृष्ण झब्द को 


» बैष्णविय्म मेँ वियम., प्‌. 37 
इ्टिपत एस्टिवेरी, जिल्‍्द 3-4 में 'हृष्ण-जन्माप्टमी' वाला तेख ! 
जे. रा ए सो ,सन्‌ 907 ई. में “हिन्दुओं पर नेष्टोरियन ईसाइयो बा ऋण' शीपकः लेय । 
जे. गे. एू मो , सन्‌ 907 में कुष्ण, ईसाइएव और गूजर' । 

, बे पपविय्षप है विग्म ; पु 33-39 

6 हू. भ. ए- सो, सन्‌ 907 में कीय ने बाह्य वी का जो ईसबी सन्‌ से पढे होता 
सम्मय मडारा है । ड 
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“किप्ट', 'युष्ट! या 'क्िप्टो' के रूप में उच्चा रण करते हैं! ।” 

बेवर में जिन युतितयों के बल पर श्रीफृष्ण-जन्म की कथा को ईसामसीह की 
जन्म-कथा में मिलती ररई सिद्ध रिया था. उनझी निस्सारता ऐतिहासिक प्रमाणों 
से मिउ हो चुकी है। येबर या सारा तक कृष्ण-जन्माप्दमी ये अनुप्ठानों और अजन्ता 
के सित्रों के ऊपर निर्मर है । बोय ने प्रथम अश को असगत बताया है। उन्होंने 
पहा है कि याद रंगना चाहिए कि ये अनुप्ठान रप्रप्ट पूर्व है। बेनेडी ने 





ने* यह तो 
स्वीयार किया है कि अजन्ता को गुफाओ में ईसाई प्रभाव है, पर वेबर के इस कथन 
को कि देवडी का वजिन रुप से चित्रण मिस्र मे होफ़र आया होगा, उन्होंने ऐति- 
हामिक भूल माना है । उनका कटना है कि १/000॥9 |8८|७॥$ का परिचय मिस्र 
में पाँचवी शताब्दी तक अज्ञात थार । 

यही नही, ईसा का बजिन का स्तन्य-पान करना तो उन्होने वारहवी शताब्दी 
फी कल्पना बतायी 4 । वेब र जिस चित्र पर अधिक जोर देते है उसमे स्तन्य-पान की 
यात ही महत्त्वपूर्ण है; ययोकि वेबर के मत से बह ईसा के स्तग्य-पान का अनुकरण 
है | मदि मैनेडी की बात सच है तो ईसा के स्तन्य-पान की घटना अजन्ता-अंकन से 
कम-से-कम सात सौ बर्ष वाद की ठहरती है। फिर भी पण्डितों का एक दल बाल-क्ृष्ण 
को क्राइस्ट फा रूपान्तर कहने में जरा भी नहीं हिचकता । 

हम ऊपर बता चुके: है कि आभी रो का र्वीप्ट-पूबंकाल में भारतवर्ष में आना 
एकदम असम्भव नही है। मगर यह तो कोई जहूरी बात नही है कि धाल-कृष्ण की 
कथा का पतंजलि या अन्य समयालीन ग्रन्यो और शिलालेखो मे न पाया जाना यह्‌ 
भी सिद्ध कर दे कि ये आभीर सीरिया से ही चलकर आये थे। आभीर इसी देश 






. भाण्डारफर वा यह अनुमान निगन्‍्देह अगगन है। जिन्होंने भाषाशास्त्र से कुछ परिचय 
प्राप्त किया होगा, वे आसानी से इसकी असगति समझ सतते हैं। भाण्डारकर जैसे पण्डित 
ने कैसे इस प्रयार का अनुमान किया, यू सोचकर आश्चयं होता है । पर ओर भी आश्चर्य- 
जनक है इस पर यूरोपियन पण्टितों का आस्फ,लन। स्वर्थोय तितक ने एक जगह बेन! 
शब्द वा सम्बन्ध प्रीन्‍ः बिनेगू! से दियाऊर यह सिद्ध करना चाहा था कि वेदों में शुक ग्रह 
को चर्चा है। मैऊडोनाल्‍्ड और बीय ने “वैदिर इण्डेकप' मे कई जगह इस अनुमान को 'अति 
दमग्भव'(7050 790599[०, गरा०0५ #%770020०) कहा है तथापि उ>हें सन्‍्वोष नही हुआ 
ओर एक जगह एक और भी उद्दगारपूर्ण टिप्पणी जड़ दी है--7॥/व5 ०००)८०७ ९ ता 
6 एॉशाल(65 झ० इटलया<प 0 676 $5 905070। (वैदिक इण्डेक्स, दूसरी जिल्द, पृ. 
32) परन्तु ये ही यूरोपियन पण्डित भाण्डारकर के इस अनुमान को इतता महत्त्व देते हैं। हम 
तिलक की बात के समर्थक नही हैं, परन्तु पूछना चाहते हैं कि तिजक का अनुमान वया इससे 
अधिक ४०४७४0 है ? यूरोपियन पण्डितों से अधिक इस बात को कोई नहीं जानता कि 
*८फ्रं४0' का मूल उच्चारण वही नहीं है जो आज अग्रेज़ी मे प्रचलित है और उस पर से 
बंगाली या गोआनीज उच्चारण “किष्टो' या 'त्रिष्टो' होना एकदम असम्भव है । 

2. ज. रा. ए. सो, सन्‌ 907 

3 चही। 

4 वहीं। 

5. वही । 
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को पुरानी जाति हो सकती है। उनके अपने वाल-देवता भी हो सबते हैं। 
भरी कुमारस्वामी ने कहा है कि आभीर झब्द द्रविड़ भाषा का है जिसका अर्थ होता 
है 'मो-पाल' | यह कहा जा सकता है और कहा भी गया है कि आभीरों (अहीर, 
जाट और गूजरी) की मुखादर्त, शरीर-गठत आदि द्राविड़ नहीं वत्कि सीथियन 
है । केनेडी इन्हें सीथियन मानते भी है ।7 पर इससे उबत अनुमान में कोई बाधा 
नही पड़ती । हो सकता है कि आभीर नाम की कोई द्रविड़ जाति, जिसका धर्म 
भव्िति-प्रधान और देवता बाल-कृप्ण हों, पहले से ही इस देश में रहती हो; बाद को 
ये सीथियन जातियाँ आकर इनका धर्म ग्रहण करके अपने को अप्भीर कहने लगी 
हों । आभीर शब्द का द्रविड़ होना और देवता का कृष्ण (काला) हीना इस अनु- 
मान का सहायक होना बताया जा सकता है। यह वात ऐतिहासिको के ऊहापोह 
का विपय बनी हुई है कि बाहर से आयी हुई छितनी ही जातियाँ ब्राह्मण-पर्म में 
शरण न पा सकी थी।* 

मगर इस मत पर हमारा आग्रह नही है । कारण यह है कि यह सा रा-का-सा रा 
अनुमान एकमान्त आभीर शब्द पर अवलम्बित है, जिसे किसी एक विद्वान ने द्रविड़ 
शब्द बताया है। मगर यह बात न भी हो तो यह कैसे माना जा सकता है कि कृष्ण 
काइस्ट के रूप हैं? यह ती मानी हुई बात है कि ईसा का जन्म एशिया के देश 
और जाति मे हुआ था । क्या यह वात सम्भव नही है कि ईसा की जन्म-कथा इन्ही 
सीधियन आभीरो के बाल-देवता की जन्म-कथा का अनुकरण हो ? व्या संसार की 

अन्य जातियों की कथाओं का प्रभाव भारतवर्ष की धघामिक कयाओं पर ही पड़ता 

है, ईसाइयों पर नहीं ? क्या ईसाइयत के जन्म के पूर्व ये आभीर और इनके वाल- 
देवता थे ही नही ? कया एक ही सामान्य मुल से ईसा और कृष्ण के पृथक्‌ विकास 
की बात सोची ही नही जा सकती ? यह तो अब सबने स्वीकार कर लिया है कि 
युमुफ या जोजेफ शब्द 'बोधिसत्त्व' का ही रूपान्तर है। 

जिस प्रकार यह कहना अन्याय है कि कृष्ण क्राइस्ट के रुपास्तर हैं, उसी 
प्रकार यह कहना भी अनुचित है कि ऋाइस्ट कृष्ण के रूपान्तर है। बेवर की युक्तियों 
की निस्सारता को जैकोबी ने सिद्ध कर दिया है ।$ प्रियर्सन साहव बता चुके हैं कि 
ईसवथी सन्‌ की पहली झताब्दी मे दो ईसाई सन्त भारत के उत्तर-पत्चिमी प्रदेशों 
में आ चुके थे ।४ यह भी सिद्ध हो चुका है कि ईसा से बहुत पूर्व आभीरों का आग- 
मत सम्भव है । ईसामसीह की सृत्यु के बाद उसकी जम्म-कथाएँ उनके शिप्य- 





4 जे. रा ए्‌ मो, सत्‌ 4907 

2. भार्यों में से भी डुछ जो दक्षिण में जा बे थे, अपवे को 'द्रविद' कहने सगे थे । इविड दाह्मण 
ऐसे ही हैं । हे 

3. एनमाइब्रतोबीडिया आफ रेलिजन एुण्ड एयिबय! के 'अववार' (/703079/00) शौर्पक लेख 
मे। 

4 जे. रा ए सो. सन्‌ 90 
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प्रशिष्यों ने लिखी थीं। फिर वया यह सम्भव नही कि सेंट लूक! लिखित सुसमाचारों 
में आभीरों के वाल-देवता का प्रभाव पड़ा हो जो भारतवर्ष में देवकी-पुत्र कृष्ण के 
रूप में प्र्यात ही चुके थे ? यह्‌ वात निश्चित रूप से नहीं कही जा सकती; पर 
यूरोपियन पण्डितों के आरोप की अपेक्षा इस वात की सम्भावना अधिक है। क्योंकि 
कृष्ण अगर ईसा के रूपान्तर होते तो राधा और गोपियों की कथा, जो निश्चय ही 
आभीरों की देन है, उसमें नहीं आ सकती थी; क्योकि मथुरा के बाल-कृष्ण से 
(देवकी-पुत्र कृष्ण, वासुदेव या दारका के राजा कृष्ण नही) मनुप्य का कोई सम्बन्ध 
नही, वे विशुद्ध देवता हैं। दूसरी ओर क्राइस्ट या ईसामसीह मनुष्य और ईश्बर 
के मिले हुए रूप है। देवता में कल्पना की प्रधानता रहती है, मनुष्य में गौणता। 
कोई जाति जब किसी अन्य जाति के किसी मत या कठपना को अपनाकर अपने 
नायक मनुष्य से सम्बन्ध करती है, तो उतना ही अंश ग्रहण करती है जितना उस 
मनुष्य की जोवन-घटनाओ के साथ अविरुद्ध भाव से घुल-मिल सके | ईसामसीह 
के लिए अगर कृष्ण की कथाओं को ग्रहण किया गया होगा तो उतना ही अंश जितना 
उनके ब्रह्म चारी जीवन का अविरोधी हो। पर बाल-कृष्ण के लिए तो यही तक 
सीमा नही रहेगी । जो हो, ये सारी वातें कुछ महत्त्व नही रसती ! असल बात यह 
है कि ईसा और कृष्ण की कथाएँ भारतवर्ष में आकर बसी हुई आभीर जाति के 
एक ही भाण्डार से ग्रहण की गयी होंगी । 
यह बात सर्वेसम्मत है कि कृष्ण का वर्तमान रूप नाना बैदिक-अवैदिक, आर्य- 
अनायें घाराओं के मिश्रण से बना है। केनेडीः ने इसके तीन सण्ड किये है-- 
. द्वारका का राजा कप्ण, जो अपने घूर्त इृत्यों के लिए महाभारत में बहुत 
विस्यात है; 2, निचली सिन्धु-उपत्यका का अनाय वीर जो आधा देवता है, इसने 
राक्षस-पैथाच आदि निन्‍्ध विवाह किये थे; और 3. मथुरा का घाल-कृष्ण । जैकोबी? 
ने बताया है कि पाणिनि से पूर्व वासुदेव देवता रूप मे पूजे जाने लगे थे। छान्दो- 
श्योपनिपद्‌ भे घोर आंगिरस के शिष्य देवकी-पुत्र की चर्चा पायी जाती है। इस 
ऋषि इप्ण और देव वासुदेव के योग से एक श्रीकृष्ण ब्राह्मण युग के अन्त में 
प्रतिष्ठित हो चुके थे। इन्ही में वाद को एक कृष्ण आ मिले---. मथुरा के वाल- 
ग्रोपाल, और 2. बृष्णियों के नायक राजपूत कृष्ण । इस प्रकार कृष्ण का विकास 
हुआ है। साथ ही यह भी समझ रखता चाहिए कि इस कृष्ण में वैदिक देवता विष्णु 
और नारायण भी मिल गये थे ।$ 
ईसवी सन्‌ के पूर्व ही वासुदेव भगवान्‌ या परम-दैवत के रूप में पूजित होने 
लगे थे। आर. यादें की गीता-सम्बन्धी शोधों के आधार पर डॉ. ग्रियर्सन ने यह 


2. इसी सन्त के लिखे ईसा के जीवन-चरित को परण्डितों ने इस प्रसंग में बार-बार उद्घृत 
किया है । 

2. ज. रा. ए सो , सन्‌ 2907 

, एनसाइक्ग्रोपीडिया आफ रेलिजन एण्ड एपिश्स 

4. भाष्डारकर : वैष्यविद्म शैविज्रम । 


पे 
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स्वीकार कर लिया था कि गीता का झुछ अंश स्पप्ट-पूर्व में रचित हो गया था) 
उससे श्रीकृष्ण का परम-दैवत और भक्ति-उपदेशक होना सिद्ध होता है।म पर इस 
श्रीकृष्ण में आभीरों का बाल-देवता नहीं आ मिला था। वस्तुतः बाल-कृष्ण की 
कथाएँ ईसा से पूर्व खूब प्रचलित हो गयी थी। यही नहीं, गोपियों की लौला और 
राधा के साथ श्रीकृष्ण का सम्बन्ध भी इस युग में प्रचलित होना अशम्भव नहीं । 
हम आगे इस बात की जांच करेंगे । 

हरिवंश के बारे में पहले बताया जा चुका है कि इसका य्पप्टपूर्व होता असम्भव 
भही है! इसमे श्रीकृष्ण छा गोषियों के साथ केलि-क्रीड़ा-वर्णन पाया जाता है । 
गाया-सप्तशती में 'राधा' शब्द पाया णाता है। इसी ग्रन्य के अनुसार इसवी रचना 
विक्रमादित्य के राज्य में हुईं थी । यह मालवा का राजा विक्रमादित्य वही है जिसने 
विक्रम संवत्‌ चलाया था । यह बात अब ऐतिहासिकों को अमान्य नहीं रह गयी है 
कि विक्रम-संवत्‌ का प्रवत्तेक सममुच एक ऐतिहा सिक व्यक्ति था। 'गाया-सप्तशती' 
मे प्राचीनता के सब लक्षण है। उसकी प्राचीनता में सन्देह करने के लिए दो शब्द 
ही कुल जमा पाये गये हैं--राधिका और मंगलवार? । बहा जाता है कि बार- 
पद्धति का परिचय भारतीयों की पाँचवी शताब्दी मे हुआ था । गौ रीशंकर ही राचन्द 
ओक्षा ने इस कथन को अययथार्थ बताया है, क्योंकि उन्होंने एक ताम्र-पत्र पाया 
है जिसके अनुसार शक 52 भें वृहस्पतिवार झब्द का उल्लेख है।+ वस्तुतः बार- 
गणना का प्रचलन तो ग्रीस मे ईसा से बहुत पूर्व हो चुका था । टिवुजस यामक कवि 
ने ईसा से 26 वर्ष पडले बारों की चर्चा की है। इसते पुराना अस्पप्ट उल्लेख भी 
मिला है जो ईसा से 96 वर्ष पूर्व का है ।* इससे इतना तो स्पष्ट ही है कि ईसा के 
पहले वारो का प्रचार भारतवर्ष में होना असम्भव नही है (# अगर यह बात स्वी- 
कार्य है, जो बहुत द्रुवल प्रमाणों पर अवलम्बित है, तो “गाया-प्तप्तशती' में राधा 
का नाम आना सिद्ध कर सकता है कि बाल-कृष्ण की कथा ईसा से बहुत पूर्व फैल 
चुकी थी। 'पंचतन्न' से भी राधा का नाम आता है। परण्डितों ने इसका समय 
पाँचवी शताब्दी मे इसलिए भी फेंक दिया है कि इसमें राधा शब्द आता है ! 

अब तक जिन प्रमाणों की चर्चा की गयी है वे उस समय के पण्डितों की युरक्तियों 


» एनसाइक्रोपीडिया आफ रेलिजन एण्ड एथिक्स, जिल्‍द 2, पृ. 547 

भारठोय लिपिमाला, पृ. [28 दि में डी. आर भाण्डारकर के मत की आलोचना देखिए। 
चही । 

|. नाटिव्ल एल्मेंनक, सन्‌ 932 में एफ्सप्लेनेशन्स का सप्ताह दिम पर विचार । 
एनसाइक्लोपी डिया आफ रेलिजन एण्ड एथिक्स' का 'सण्डे' प्रबन्ध | 

इस बाल में सन्देह होने बाग एक कारण है । भारतीय ज्योतिप-ग्र्यों में सर्वे्न बार रविवार 
से शुरू होते है । इससे यह अनुर्शान क्या जा सकता है क्वि बार-पद्धति भारतवर्ष में उस 
समय आयी होगी जब रविवार आदि-दित माता जाने लगा होगा। पहले शनिवार ही 
सप्ताह क। आरि-दिव था। रविवार का आदि-विन के रूप में सबसे पुराना उल्लेद सन ई 
से नब्बे वर्ष बाद का पाव्य जादा है । 


के फजफके ०: 
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हारा समर्थित है जिन्हे भास के नाटकों का ज्ञान न था | सौभाग्यवश्ञ श्री गणपति 
शास्त्री ने हाल ही में भास के तेरह नाटकों का उद्धार किया है। इन नाटकों के 
उद्धार से बहुत-सी प्राचीन बातों का रूप ही वदल गया है। भास के नाटकों के 
काल के सम्बन्ध में पण्डितों में बड़ा मतभेद है। इन नाटकों के आविष्कारक श्री 
गणपति शास्त्री महाशय का मत है कि ये नाटक पाणिनि के भी पूर्ववर्त्ती है। 
अन्यान्य विद्वानु इन्हें इतना पुराना तो नहीं मानते, परन्तु श्री के. पी. जायसवाल 
ने युवितपूर्वक सिद्ध करना चाहा है कि इन नाटकों के कर्त्ता भास कण्ववज्ञी राजा 
नारायण (53-74 ईसवी पूर्व) के सभाकवि थे । स्टेन कोनो इन्हें ईसबी सन्‌ की 
दूसरी शताब्दी से अधिक अर्वाचीन नही समझते और विंटरनित्ज तीसरी शताब्दी 
के अन्त में या चौथी शताब्दी के शुरू मे इमका लिखा जाना अनुमान बरते हैं! । 
इस बात मे सभी एकमत है कि इन नाटकों की भाषा प्राचीन, अनलंकारिक और 
सादी है। अन्य प्रवलतर युवितयो के अभाव में हमे विद्वद्दर जायसवाल का मत मान्य 
जान पड़ता है। 

इन नाटकों में से कई श्री कृष्ण की जीवन-सम्बन्धी घटनाओं के आधार पर बने 
हैं। बाल-चरित, दृत-वाक्‍य और दूत-घटोत्कच मे सर्वेत्र श्रीकृष्ण परम-देवत 
नारायण के रूप में अंगीकार किये गये है। इन नाटकों से इतना निश्चित है कि 
सन्‌ ईसवी के प्रारम्भ में श्रीकृष्ण की वाललीलाएँ अविकल उसी रूप मेँ वर्तमान 
थीं, जिस रूप में वाद मे भागवत आदि पुराणों में पायी जाती है। अर्थात्‌ क्राइस्ट 
के जन्म के बहुत पूर्व इस देश में वाल-गोपाल की लीलाएँ बहुत प्रचलित हो गयी 
थीं। एक उल्लेख-पोग्य वात इस ग्रन्थ में यह भी है कि सारे नाटको में 'राधा' का 
नाम कही नही आता । 

'नारदपंचरात्र' नामक पुस्तक में भी बाल-कृप्ण की महिमा गायी गयी है। इस 
पुस्तक का एक अंश है ज्ञानामृत-सार-संहिता । इसके अनुसार नारद कृष्ण-माहात्म्य 
सुनने के लिए कैलास पर शिव के पास जाते हैं, वहाँ उनके महल के सात फाटको 
पर यमुना, कदम्ब पर श्रीकृष्ण, वस्त्र-हरण, नग्न गोपिकाएँ, आदि लीलाएँ चित्रित 
थी। इस कथा के अनुसार चित्रित एक स्तम्भ जोधपुर के निकट माण्डोर ग्राम में पाया 
गया हैं १ भाण्डारकर के कथानुसार इसका काल ईसवी सन्‌ की चौथी शताब्दी के 

हले नही हो सकता ॥१ और उक्त सहिंता तो उन्हें सोलहवी शताब्दी की कृति जान 
पड़ती है; यद्यपि इसके लिए कोई प्रबल प्रमाण नहीं दिया गया। पुस्तक चाहे 
जव की हो; पर चौथी शताब्दी में गोपियो के साथ कृष्ण की केलि-कथा खूब प्रचलित 
हो गयी थी, इसमें सन्देह नही । 


 देयए, विटरनित्ड का 'सम प्राव्वम्स आफ इंडियन लिटरेचर' (बलकत्ता, 925 ), पु. 
इ24 

2 'आवर्पोत्ताजिकत सर्वे आफ इंडिया', वापिक विवरण 905-6, प्‌ 35 और आगे । 

3 वैप्णविज््म शविज्म, पृ. 4-42 

4 बही, पू 42 
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इस भक्तिवाद कौ लेकर पण्डितों में वडा विवाद है। सन्‌ 907 में प्रियर्सनप्ने 
एक विस्तृत विवेचना के वाद यह निष्कर्ष मिकाला कि सन्‌ ईसवी की तीसरी 
शताब्दी में सीरिया के नेस्टोरियन ईसाइयो का एक दल मालाबार के किमारे आ 
बसा था। सन्‌ 660 ई. तक इनका कोई नियमित मठ न था। चौदहवी शताब्दी 
में इन्होने वष्तिस्मा भी छोड़ दिया था | सेंट थामस पर्वत पर इनका जो तीर्थ था 
उसमें हिन्दू भी सम्मिलित होते थे। रामानुज का जन्म और दिक्षा-दीक्षा इसी 
पर्वत के समीपस्थ स्थानों पर हुई थी । इसलिए उनके ऊपर ईसाई भक्तिवाद का 
जबर्दस्त प्रभाव था। रामानन्द तो इस ईसाई प्रभाव के स्लोत को आकण्ठ पान कर 
चुके थे । इसलिए सारा भवितवाद ईसाइयो की देन है। कीयः ने ग्रियर्सन के इस 
मत को असंगत बताया । केनेडी नामक पण्डितः ने इसे सम्भव बताया । यह विवाद 
बहुत दिनों तक चलता रहा। सन्‌ 909 में स्वयं प्रियर्सन को अपनी बात में 
कुछ सम्देह होने लगा था ।! एच. जैंकोबी ने ग्रियर्सन के आरोप को असंगत बताया है* 
और सुविख्यात पण्डित विंटरनित्थ/ ने यह सिद्ध कर दिया है कि भक्ति कही 
बाहर से नही आयी वल्कि भारतीय मिट्टी में ही उसका बीज था। आर, गावें? ने 
यह बात स्मरण रखने की चेतावनी दी है कि गीता में ऐसा कोई विचार नही है 
(भवित भी) जिसे भारतीयों के विपुल विधार-भाण्डार और उनकी विशेष प्रकार 
की मनोवृत्ति के द्वारा सन्तोपपूर्वक न समझाया जा सके । 
प्रियर्सन मे ईसाई भक्तिवाद और शाण्डिल्य सूत्रों के सिद्धान्तों की तुलना की 
थी। उनका मत कुछ-कुछ इस प्रकार का जान पड़ता है कि पुराने जमाने में ईसाई 
प्रभाव की सम्भावना हो या न हो, वाद को उस पर कुछ ईसाई प्रभाव जरूर पड़ा 
है, और वह प्रभाव कृष्ण-भक्षित के ऊपर उतना नहीं है जितना राम-भक्ति के 
ऊपर | भव्तिवादियों में सबसे बड़े ईसाई तुलसीदास है और वृद्ध ज्ञानी कबीर भी 
इससे खूब प्रभावित है । कबीर का “शब्द! पर जोर देना ग्रियर्सन साहव को वाइबिल 
के शब्द-सिद्धान्त की याद दिलाये विना नही रहता । वैष्णवों का महाप्रसाद-बितरण 
भी ईसाइयों के 'लव-फीस्ट” का अनुकरण है ! 8 


जे. रा. ए सो , सन्‌ 907 

बही 

» बही । 

.. 'एनसाइक्टोपीडिया आऊ रेलिजन एण्ड एविक्स' में 'मक्ति-माने' । 

» वही, 'अंदतार' ([7८क8०७॥४०॥) शीर्षक प्रवन्ध । 

. “हिस्ट्री आफ इण्डियन लिटरेचर", प्रथम भाग | 

. 'एनसाइक्लोपीडिया आफ रेलिजन एण्ड एयिक्स! में 'भगवद्‌गीता' प्रवस्ध । 

इन बातीं को ज. रा- ए. सो , सन्‌ 907-8 के विविध वाद-प्रतिवादों से लिया गया है! 
सन्‌ 909 में प्रशीश्त 'एनसाइकोपीडिया झा रे. एण्ड ए्‌.” के 'भक्ति-मार्ग' शीर्षक 
प्रवन्ध के अन्त में तत्मम्वस्यी साहित्य की चर्चा करते समय ग्रियर्संन ने लिखा है कि अपने 
पूर्व -मत पर दे साग्रह चिपे हुए नहीं हैं । 
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कीयः ने गियर्सन की सभी बातों का जवाब दिया है। शब्द के विषय में 
उन्होंने कहा था कि यह वैदिक सिद्धान्त है और ग्रीस में [0895 70000796 ईसा 
से सैकड़ो वर्ष पहले से लेकर सैकड़ो वर्ष वाद तक प्रचलित था । 
इस प्रकार शताब्दियों की उलट-फेर के बाद प्रेम, ज्ञान, वात्सल्य, दास्य आदि 
विविध भावों के मधुर आलम्बनपुर्ण ब्रह्म श्रीकृष्ण रचित हुए। सब कुछ उनमें 
परिपूर्ण रूप में देखने की कोशिश की गयी ! माधुयय के अतिरिक्त उद्देक से प्रेम 
और भवित का प्याला लवालव भर गया। इसी समय ब्रजमापा का साहित्य वनना 
शुरू हुआ। 
इस स्थान पर ब्रजभाषा काव्य की य्रुगल-मूत्ति का परिचय अपूर्ण ही रह 
जायगा यदि हम तन्त्रवाद और सहजवाद? का रहस्य न समझ लें । तन्‍्त-प्न्यों के 
निष्णात पण्डितो ने बताया है कि तन्त्र में झक्त का रस ग्रहण श्विव या आत्मा 
करता है। आत्मा देश और काल से परे है---वह सीमाहीन अमन्त है। अनन्त के 
इसी रूप को देश-काल से सीमित शव्ित प्रकट करती है । सीमा-हीन और ससीम 
के इसी खेल का नाम जयत्‌ है । झवित के रस को हम सम्पूर्ण ग्रहण नही कर सकते, 
पर स्वभावत, भात्मा अपरिसीम है। शक्त्ति के एक देश के रस से उसे अनन्त रस 
का ज्ञान हो जाता है--वह्‌ अपना स्वरूप पहचानता है। उदाहरण के लिए पृथ्वी 
को लीजिए । हम पृथ्वी से उत्पत्न होनेवाले सभी फल-फूलों का रस नहीं ग्रहण 
कर सकते । आम-जामुन का आस्वादन करके हम पृथ्वी के नान। रसो का अनुमान 
करते हैं। इस समीम रस के अस्वादन के द्वारा हम अपरिसीम रस को हुदयंगम 
करते हैं। स्त्री-5प से हम महाशवित के एक रस का साक्षात्‌ करते है, माता-रूप 
से दूमरे का, भग्रिनी-रूप से तीसरे का । इस प्रकार कुछ संस्या-परिमित व्यक्तियों 
से महाशकिति के अनन्त रस का ज्ञान पाते हैं। 'स्त्री' शब्द से भ्रम नहीं होना 
चाहिए । लौकिक 'पुरुष' और 'स्त्री' झब्द से इसका मतलब नही है । लोक में जिस 
विशेष द्वरीर-संगठन को 'स्त्री' कहते है उसमें भी 'पुरुष/ या 'जिव' की सत्ता हैं 
और जिसे 'पुरुष' कहते है उसमें भी 'स्त्री' या 'भबव्िति' की सत्ता है । अत्यन्त हीने 
कोटि के कुछ तान्ध्िक सम्प्रदायों में बलुप वृत्ति का आ जाना उसकी ऊँची फिलो- 
सफी को कलकित नहीं कर सकता ।! 
इस तन्त्र-तत्त्ववाद का प्रवेश बैप्णव-सम्प्रदाय में भी हुआ है! इसके पूर्व ही 
महज और शूग्यवाद का प्रचार था। भारतीय साधना के इतिहास में इन दो शब्दों 
से अधिक रहस्यमय शब्द धायद नही है। बुद्धदेव से लेकर कबीर, दादू और रज्जब 
तक इसके अनेक अर्थ हुए हैं। सहुज-मत के अनुसार मनुप्य अपने सहज स्वाभाविक 
रास्ते में ही भगवान्‌ को प्राप्त कर सकता है। युगल-मूत्ति को पुर्णता तक पढेँचाने 
में इस मतवाद का बड़ा हाथ है। सहज-मत तन्त्रवाद के साथ कहाँ तक अग्रमर 
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2. महुजसार से यरों हमाए मवंउद उत्तरातीत बैध्यर सट्जवाद से है। 
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हुआ था, इस बात का अनुमान बंगाल के सहजीया बैप्णव सम्प्रदाय की एक शाया 
के सिद्धान्तो मे किया जा सकता है॥ इस मत के अनुसार चौरासी योजन वा ब्रज- 
भण्डल और कुछ नही, स्त्री का चौरासी अंगुल ($- हाथ) का शरीर ही है, जिसमें 
सास ब्रज की पंचकोशी पंचागुल विस्तृत अंग विशेष है। 
किन्तु हम पाठकों को आगाह कर देना चाहते हैं कि इस प्रकार की कुछ बातों 
से वे सहज-सम्प्रदाय वेः उच्चतम सिद्धान्तो को समझने में भूल न करें। जो तत्त्व 
बाद साधारण लोक-धर्म वन जाता है, उसमें इस प्रकार की अभद्रता आ ही जाती 
है । सहजवादियो कय मतवांद कितना ऊँचा है इस बात का अन्दाजा आप इसी से 
लगा सकते हैँ कि कबिकुलगुरु रवीन्द्र मे संसार के विद्वत्ममाज के सामने अपने 
हिवर्ट-लेक्चरो में इन्ही सहजवादियो को आगे किया था। बाउल, जिनके अमर 
गानों से बॉग्ला बाहुमय धन्य हो गया है, सहजवादी है। कविवर रवीन्द्रनाथ की 
कविता और विन्ताधारा वाउलों से अत्यधिक प्रभावित है। अपने हिचर्ट-लेक्चरों 
में कवि ने परिशिप्ट-छप में अध्यापक क्षितिमोहन सेन का बाउल-सम्बन्धी प्रवन्ध 
भी जोड़ दिया था। कबीर और दादू सहजवादी थे। वल्लभाचार्य और सूरदास में 
सहज-मतवाद का अस्तित्व है। 
कहने का तात्पर्य यह है कि ब्रजभाषा-काब्य के प्रारम्भ-काल में राधा और 

कृष्ण इतिहास या तत्त्ववाद की चीज़ नही रह गये थे । वे सम्पूर्णतः भाव-जगत्‌ की 
चीज़ हो गये थे। भकित, प्रेम और माधुयय की, नाना सम्पदाओं से विचित्र, यह 
युगल-मूत्ति ईशईवर का रूप तो थी;पर उस ईइवर में वेदिक देवताओ का संभ्रम 
नही था, ग्रीक अपोलो की भीति नही थी, इस्लामी खुदा की तटस्थता नही थी, 
दार्शनिक ईब्वर की अद्भुतता तो एकदम नही थी; था एक सहज, सरल, घरेलू 
सम्बन्ध। तन्त्रवाद के ससीम रस से सीमा-हीन की उपलब्धि के सिद्धाम्त ने 
ताल्कालिक जन-समुदाय को, संखा रूप से, प्रिय रूप से, स्वामी रूप से, कृष्ण की 
उपासना के प्रति अग्रसर कर दिया था। भागवत सम्प्रदाय के देव देवकी-पुत्र 
वबासुदेव कृष्ण इसके उपास्य अश थे और आभी रो के बालक-देवता इसके प्रेय रूप 
थे। इन दोनों रूपों में आरोपित सहजवाद, तम्व्वाद और वौद्ध-विनय 

(0509॥॥6) ने एक इत पूर्व अननुभूत, अज्ञात भाव-देव की सृष्टि की जो 
ब्रजभाषा-काव्य का उपास्य हुआ। यही पर कुछ रुककर हम एक बार उस युग के 
मनुष्यों के मनोभावों को पहचानने का यत्न करेंगे ताकि काव्य-धारा का यथार्थ 
अनुशीलन सरल हो । 





स्‍त्री-पूजा और उसका वैष्णव रूप 


भागवत आदि पुराणों में गोपाल-कृष्ण की जो कथा पायी जाती है, उसमें गोपियों 
के साथ रास-लीला का वर्णन एक महत्वपूर्ण स्थान रखता है) इन गोषियों का 
विवाह अन्य थौषों के साथ हो चुका था । कृष्ण के साथ इनका ग्रेंम परकीपा-अम 
के रूप में ही ही सकता है। बंगाल के चैतन्य सम्प्रदाय में परकीया-प्रेस को बहुत 
महत्त्वपूर्ण स्थान दिया गया है । इसे प्रेम की चरम-यीभा बताया गया है। अनेक 
पष्डिती, मतीषियों और भवतों ने इस परकीया-प्रेम की फिलॉसफी को बहुत ऊँचा 
उठा दिया है । हम आगे इस बात पर कुछ विचार करेंगे। यहाँ यह कह रखना 
उचित होगा कि बत्लभ-सम्प्रदाय में गोपियों को परकीया नहीं समझा गया है । 
भागवत का एक जदुमुत अर्थ करके यह सिद्ध किया गया है कि गोपियाँ कृष्ण की 
विवाहिता पत्नियाँ थी । कथा की संग्रति इस प्रफार लगायी है--भागिवत में यह 
कथा आती है कि ब्रह्म ने थीकृप्ण की परीक्षा के लिए एक बार सारी गायों भौर 
गोपालों की चुराकर छिपा दिया | इस पर श्रीक्षप्ण ने उत्तनी ही गायों और 
गोपालो का रूप धारण कर लिया) किसी को पता ही नहीं चला कि उनके धर 
का कोई खो गया है । इसी वर्ष सभी गोपियों का विवाह हुआ। साल-भर के वाद 
ब्रह्मा ने सभी गोपों और गोपालो को लौटा दिया । इस प्रकार गोपाल फिर अपने- 
अपने घर आ गये। उन्हें बिल्कुल पता नही था कि कोई गोपी उनकी स्त्री है। 
इस प्रकार गोपियों का वास्तविक वियाह श्रीकृष्ण से ही हुजा २ 

इस कथा से पत्ता चलता है कि गोपियों को परकीया मालने में जो सामाजिक 
अड्डचन पड़ती थी उसका इस कथा के द्वारा निराकरण किया गया है। वस्तुतः 
भारतवर्ष मे परकीया-प्रेम बहुत पुराने ज़माने से एक खास सम्प्रदाय का घर्मन्सा 


4. मणीस्मोहन बोस : पोस्ट चैतन्य सहजीया कल्ट ('डॉकिट्रन ऑफ़ परकौया लव! अध्याय) । 
श्री जीव गोल्वामिपाद ने भागवत-्सन्‍्दर्भ मे स्वकीया भाव की श्ेप्ठा प्रतिपादित करने की 
प्रथतत किया है, पर चेतन्य-घरितामृत में परकोमा-भाव को ही श्रेष्ठ कहर है । 

2. सूरदास ने राधिका और कृष्ण का विवाद कराया है 

वाजहि जें वाजन सकल नम यूर पुहुप अंजलि वरसही 

थकि रहे व्योम विमान सुनियन जे समद करि हरसही ॥ 

सूरदार्ताह भयों ऑनद पुजी मेन वी सोधा। 

अ्रीताल गिरिधर मवल्र दुलहै दुर्वाहुन थ्री ,राघा॥ 
है ख् ट 

बाले वोरे देंच्राये हरि कीन्हों उछाह। 

अंग को सब रोति मई वर्साने ब्याह। 
>् 04 3 

डुवहिलने बृषभानु खुदा अंग्र » अंग ध्राज | 

सूरदाम प्रभु दूलह देखो श्री ब्रजराज॥ा 
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थी । कहा जाता है कि ऋशेद (0-29-25) से इस परकीया-प्रेम का समर्थन 
होता है। अथववेद (9-5-27-28) में.इसका स्पप्ट वर्णन पाया जाना बताया 
गया है । छान्‍्दोग्य उपनिषद्‌ (2-3-) के 'कांचन परिहरेत्‌' मन्त्रांश का अर्थ 
आचार्य शंकर ने इस प्रकार किया है--जो वामदेव सामन्‌ को जानता है उसे मैथुन 
की विधि का कोई वन्धन नही है । उसका मन्त्र है--“किसी स्त्री को मत छोडी ।7? 
अबश्य ही इस मतवाद की वैदिक युग में वहुत अच्छा नही समझा जाता होगा । पर 
इसमे सन्देह मही कि इस प्रकार का एक सम्प्रदाय था। कहते हैं कि 'कथावत्थु- 
जातका (23-2) और “मज्मिम निकाय” (जिल्द !, पृ० 55] से भी इस प्रकार 
की.वातें सिद्ध होती है । इसमें सन्देह नही कि स्वयं युद्धदेव के युग मे यह प्रथा खूब 
प्रचलित थी । उन्हें कई जगह इसकी निन्दा करनी पड़ी है? । 
सन्‌ ईसवी के आरम्भ में भारतवर्ष में एक विचित्र धामिक स्थिति थी। हिन्दू 
धर्म सिर उठा रहा था, बौद्ध धर्म गिर रहा था। बाहर से आयी हुई अनेक जातियो 
के विविध विचार समाज में प्रविष्ट होकर नाना सम्प्रदायों और मतवादों के उद्भव 
के कारण हो रहे थे। पत्तनशील वौद्धधर्म फिर से उठने की चेप्टा मे था ) उनके धर्म 
के प्रति नाना कारणो से लोगों की श्रद्धा उठती जा रही थी। सघ मे भिक्षु-भिक्षुणियों 
का अवाध व्यभिचार जारी था। अलंकार ग्रस्यो में भिक्षुणियों को दूती-कार्य दिया 
जाता? इस बात का सबूत है कि उस ज़माने में ये भिक्षुणियाँ केवल सध को ही नप्ट 
नही कर रही थी, बल्कि सद्गृहस्थों को भी चौपट कर रही थी। इन कारणों से 
साधारण जन-समाज इनसे ऊब गया था। अब बुद्धदेव की महीयसी करुणा में बहू 
जादू न था कि तोग उसकी तरफ आक्षप्ट हो । फलत इनकों तन्त्र-मन्त्र का आश्रय 
लेकर जनता को वश में करने की चेप्टा करनी पड़ी । 
तन्त्र-शास्त्र एक तरफ जितना ऊँचा है, दूसरी तरफ उतना ही कुत्सित। हम 
इसके महत्त्वपूर्ण अंग पर आगे विचार करेंगे। यहाँ दिश्लाना चाहते हैं कि इस मत- 
बाद के कारण परकीया-प्रेम के आदर्श पर कैसा प्रभाव पड़ा था। यह बात सर्वे 
विदित है कि तास्व्रिक अनुप्ठान मे स्त्री एक प्रधान उपादान है। कहा गया है कि 
तस्त्र-मतवाद के उद्भव का कारण है आदर्श भ्रप्ट वीद्धू-सघ | मिक्षु और भिक्षुणियों 
के अवाघ व्यभिचार से जब लोग सध की और से उदासीन हो रहे थे, उस समय 
इस व्यभिचार को धामिक और दार्शनिक रूप दिया गया। वास्तव में यह बात 
गलत है। संसार के सभी धर्मो में किसी-न-किसी रूत में तन्त्रवाद का अस्तित्व 
है।* तन्त्रवाद के मुल सिद्धान्त उतने ही पुराने है जितनी स्वय मनुप्य-जाति। यह 


. दि कलकत्ता रिव्यु, जूत 927, ४ 362-3 और म. मो. बोष * 'पीस्ट चैतस्त्र सहजीया कहट', 
पू 0। और जआाये। 
2. दुत्य. सदी नदी दासी धाततेयों प्रतिवेधिती ! 
बालाः प्रश्नजिताः कार. शिल्पिस्यायाः स्वयं तथा के ॥57 त 
--+माहित्य-दपंण', तृतीय परिन्कक 
3. मणीद्धमोहन बोस : 'पोस्ट चैतश्य सहजोंया वल्ट, पृ. 20 ओर बागे । 
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की स्थान ऊँचा है, वर्योंकि उसमे प्रेम का वेग अधिक रहता है । चैतन्य देव भावमतत 
होकर जब नाच उठते थे तो प्राय. यह इलोक गाया करते थे : 
प्रियः सीध्य कृष्ण: सहचरि कुरुक्षेत्रमिलित- 
स्तथा5ह सा राधा तदिदमुभयो: संगमसुखम्‌ । 
तथाप्यन्तः खेलन्मधघु रमुरजीपण्चमजुपे, 
मनो में कालिन्दी पुलिनविपिनाय स्पृहयति ॥। 
सूरदास के इस पद के साथ तुलना कीजिए, यह भी कुरुक्षेत्र के प्रसंग का ही 
है; 
हरिजू वे सुब वहुरि कहाँ ! 
यदपि नैन निरखत वह सूरति फिरि मन जात तहाँ । 
मुस् मुरती सिर मोर पसौजा गर धुंघचिन को हार । 
आगे घेनु रेनु तन मण्डित वितवन तिरछी चाल । 
रात दिवस अँग-अँग अपने हित हँसि मिलि खेलत खात । 
सूर देखि वा प्रभुता उनकी कहि नह आवे बात । 
ऊपर के इलीक के सम्बन्ध में चेतन्यचरितामृत में एक कहानी इस प्रकार है। 
महाप्रगु चैतस्थदेव पुरी गये थे, वहाँ जगन्माथजी को देखकर उनके मत में आया 
कि 'प्रभो, अगर ब्रज में होते तो क्या ही मच्छा होता !” उसी समय वे भावमत्त 
होकर शीला भट्टारिफा का कहा जानेवाला यह इलोक गाने लगे---'य' कौमारहर:' 
इत्यादि! । श्री रूपयोस्वामी सदा महाप्रमु के साथ रहा करते थे। वे प्रभु के प्रत्येक 
भाव को समझते थे। इस वार भी थे। वे हॉस्क्ृत के बड़े अच्छे कवि थे । महाप्रशु 
का भाव समझकर उसी घ्लोक के भाव पर इस श्लोक की रचता की । शतोक देख- 
कर महाप्रभू परम आवन्दित हुए। 
चैतन्यदिव स्वयं राधा-भाव से श्रीकृष्ण को प्रेम करते थे। जो लोग उन्हें 
श्रीकृष्ण का अवतार समझते है, उनका कथन है कि श्रीक्षप्ण राधा-प्रेम को स्वये 
अनुभव करने के लिए चैतन्य के रूप में अव्तीर्ण हुए थे। भावुक भक्त राधा के रूप 
में जिस विरह का अनुभव करता था वह पत्थर की भी गला सकता है * 


>>» एक क्टादों इस प्रसग में कही जाती है । एक राजा की रूडयी विसी राजपत्न से प्रेम 
करने लगी । दोनो नदी किनारे एड कुछ मे जाया करने थे । राजा को अब यह्‌ चान मातून 
हुई तो दोभो की शादी करा दी, परनु विवाहित जीवन मे उ हे बह प्रेम फोड़ा जाने पड़ते 
लथ। बढ़ा जाता है कि बव्य-काश का एक श्योड इसे कहानी के आध्र,र पर है। इस 
कहानी से पररीया-प्रेम बसे उच्चठा सिद्ध की जातो है । 
$ यः कोमारहर: से एव टि वरस्ता एवं चैत्नक्षपास्ते 
चोस्मीलित-मानतो-युरभयः श्रोढ़ा' कदम्यानिवा'। 
सा चंवाध्मि तयाएि तत्त सुख-व्यापासलीलाविधौ 
रैबारोधधि चेतमोतरुवत चेत... समुकतप्यते ॥ 


+-वोस्‍्द चंदल्त महजोवा रस्टा, पू. 3054 
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हो सकता है कि उस युग में वौद्ध-संघों के कारण इस मतवाद का जौर बढ़ गया हो; 
पर इसके लिए यह नही कहा जा सकता कि इसका उद्भव भी उसी से हुआ है। 
जो हो, ईसबी सन्‌ के आस-पास पंच मकार का खूब प्रचार पाया जाता है। 
उस समय जनता पर इसका म्मा प्रभाव था। शाक्तों का एक सम्प्रदाय, जो अपेक्षा 
कृत अधिक दार्शनिक था, पराश्चक्ति की उपासना स्त्रीरूप से करता था। इस 
सम्प्रदाय का प्रत्येक धामिक अनुयायी त्रिपुरसुन्दरी (जो इस पराशकित का नाम 
है) के साथ था। इस प्रकार इस सम्प्रदाय के अनुयायी ईश्वर की पुरुष-रूप में नहीं 
बल्कि स्त्री-हप में पूजा करते थे ।! तस्व्रवाद का यह ऊँचा अंग तात्कालिक पण्डितों 
का चित्त आकृष्ट कर रहा था। इसका प्रभाव भागवत-सम्प्रदाय पर भी पड़ा। 
भागवत सम्प्रदाय में वालकृष्ण का प्रवेश हो चुका था। राघा और गोपियों के रुप में 
सन्वप्तास्त्र का उक्त अंग भी इसमे सुलभ हो गया। यह वात वैष्णव-म्तों के विद्यार्थी 
से छिपी मही है कि उत्तर-काल मे राधा का स्थान कृष्ण से भी बढ़कर बताया जाते 
लगा था 
तन््रवाद का दार्शनिक और आध्यात्मिक पहलू बहुत ऊँचा था; परन्तु यह मत 
अपेक्ष्त अमस्ठ्त लोगो में बहुत विकृत हो गया था। वैष्णवों ने राघा और कृष्ण 
के रूप में शविद-उपासना को ग्रहण करके उसे एक शुद्ध मर्मादा के भीतर कर 
दिया। तत्न-साधना मे स्त्री अनुप्ठान का एक साधन-भर थी, वैष्णव मत में वह 
परम-पुरुष को पूर्ण करनेवली समझी जाते लगी । तन्‍्त्र की १ रकीयां एक यास्त्रिक- 
साधना थी, किन्तु वैष्णव परकीया प्रेम का साधन थी। राधा बेर बित। कृष्ण अपूर्ण 
थे। यह एक ऐसी बात है जो तन्ववाद से वैष्णव-भाव को पृथक्‌ कर देती है। चैंतस्य- 
देव के वैप्णव-सम्प्रदाय में परकीया-प्रेम की बहुत ऊँवा स्थान दिया गया है, परल्तु 
समाज में इसझ्य निषेध किया गया है।* भवत स्वयं अपने को परकीया समभेगा 
और शृ्ण वी प्राप्ति दे लिए अपने को उत्सर्ग कर देग।। वह विसी परवीया स्त्री 
से प्रेम नही करेगा बल्कि स्वयं अपने को परकीमा कर देगा । स्वकीया से परकीया 


4. 'बशविस्म, मैविस्ध एड माइतर रेनिजय विस्टम्य, पृ. 46॥ 

2, उत्तर बैछार सस्पदाप में हृण गो राधा की खलीरतबा आशर बवाया धया है। थ्रीएप्य 
का जो अश सबसे अधिक सह॒हयपूए है वह है आावरर । अत मंत्र से सो जीव भी सूचित 
सौर मनरइरररप है, पर हँस मच में जोर में अल्विय गुण नटीं मत गया है। रापारी 
श्री बी आक्दरि्नी शी कटाएर जहाँ उदय अभेद अधितान्‍्स जिया गया है वहीं बह 
भो बाय गा है हि राधा वे विशव॒ण्य अपूर्ण है । राधा हुए गिर (८0०४१) है, हृण्ण 
उायों होता के आधय। (देखिए, 'शोस्ट घेतत्य सटजीण वल्‍्ट', पृ. 230-205) 

3 दर्द शोचमति, दशयइटवमा 5 दस ग्रस्त दे प्रथम अध्याय हैः सोचदर इतोर पर री 
दोरा में निया है “- "श्ीरापारी शायरी स्पस्पाद्धादिदी शरीर है इसलिए वे बसजुतः 
इपावरा हो है, पशीया मेरी ।7 इस यह को यसझते के लिए यह जात सेना बरादिए हि 
चैंधाप यदू दि(-शत्तरश्प है, इसमें राप बाइएदित शरित या आतरई शल् है। इशतिएं 
बे कुपा हे मतेराऊजप को मानो शर्तें अर्थारु रशवीया टटरतों है) इग आहार यौहीय बे एदर- 
बंखादार में भी रारा रहप प्रैय $ (िए पररीश हैं । परयामेद, सवरोया ही है।.. +* 
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का स्थान ऊँचा है, क्योंकि उसमे प्रेम का वेग अधिक रहता है । चैतन्य देव भावमत्त 
होकर जब नाच उठते थे तो प्रायः यह श्लोक गाया करते थे : 
प्रियः सोड्यं कृष्ण: सहचरि कुरुक्षेत्रमिलित- 
स्तथा$हं सा राधा तदिदमुभयो: संगमसुखम्‌ । 
तथाप्यन्त: खेलन्मघुरमुरलीपञचमजुपे, 
मनो में कालिन्दी पुलिनविपिनाय स्पृहयति ॥ 
सूरदास के इस पद के साथ तुलना कीजिए, यह भी कुरुक्षेत्र के भ्रसंग का ही 
है; 
हरिजू वै सुख वहुरि कहाँ ! 
यदपि नैन निरखत वह मूरति फिरि मन जात तहाँ । 
मुख मुरली सिर मोर पखौआ गर घुंघचिन को हार । 
आगे घेनु रेनु तन मण्डित चितवन तिरछी चाल । 
रात दिवस अँंग-अँय अपने हित हँसि मिलि खेलत खात । 
सूर देखि वा प्रमुता उनकी कहि नहिं आवे बात । 
ऊपर के श्लोक के सम्बन्ध मे चेतन्यचरितामृत मे एक बाहानी इस प्रकार है। 
महाप्रभु चैतन्यदेव पुरी गये थे, वहाँ जगनन्‍नाथजी को देखकर उनके मन में आया 
कि 'प्रभो, अगर ब्रज मे होते तो क्या ही अच्छा होता !” उसी समय वे भावमत्त 
होकर शीला भट्टारिका का कहा जानेवाला यह इलोक गाने लगे--'य कौमारहर.' 
इत्यादि!। श्री रूपगोस्वामी सदा महा प्रभु के साथ रहा करते थे। वे प्रभु के प्रत्येक 
भाव को समझते थे। इस वार भी थे। वे संस्कृत के वड़े अच्छे कवि थे। महाप्रभु 
का भाव समझकर उसी इलोक के भाव पर इस श्लोक की रचना की । इलोक देख- 
कर महाप्रभु परम आनन्दित हुए। 
चैतन्यदेव स्वयं राधा-भाव से श्रीकृष्ण को प्रेम करते थे। जो लोग उन्हें 
श्रीकृष्ण का अवतार समझते है, उनका कथन है कि श्रीकृष्ण राधा-प्रेम को स्वय 
अनुभव करने के लिए चैतन्य के रूप में अवतीर्ण हुए थे। भावुक भक्त राधा के रूप 
में जिस विरह का अनुभव करता था बह पत्थर को भी गला सकता है : 


ड_े * एक बहानी इस प्रसय मे कही दाती है । एक राजा की छडवो किसी दाजपुत से प्रेम 
करने खूगी । दोझो नदों झिनारे एक कुज में जाया बरस्ते थे । राजा को जब यह बात मालूम 
हुई तो दोनो की शादी करा दी, परन्तु विवाहित छीवन में उ हे वह प्रेम फीगा जान पड़ने 
लगा। कहा जाता है हि काब्य-प्रकाश का एक इलोक इसो कहानी के आध.र पर है। इस 
कहानी से परकीया-प्रेम को उच्चता सिद्ध की जाती है । 
व. यः कौमारहरः स एवं दि वरस्ता एवं चेव्रक्षपास्ते 
चोन्मीलित-मालदी-मुरभय॒श्रौढा: कदम्दानिला । 
सा चैवाह्मि तथापि तत्र सुरत-व्यापारतीनाविधों 
रैवारोधसि वेतसोतरतले चेतः समुक्तष्य्ते 
--'पोस्ट चैतस्प सहजीयी बढ्ट', १. 50:5 
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कहा करों काहाँ पाओं ब्रजेन्द्रवन्‍्दन । 
काहाँ मोर प्राननाथ मुरली वदन, 
काहारे! कहिव केशवा जाने मोर दुख, 
ब्रजेद्धनन्दन विनु फाठे मीर बुक । 
---चैतन्यचरिवामृत', 2-2 
मैया तुभि सल्लीगत विषादे बाउलों मत; 
कारे पूछों के कहे उपाय; 
शाह करों काहाँ जाँओं काहाँ गेले कृष्णपाओं; 
कृष्ण. बिनु. प्राव मोर जाय।६ 
--चैतत्यचरितामृत', 2547 


भ्रक्‍ति-तत्त्व 


यह है चैतन्य महाप्रमु का विरह । भवित-झास्त्र को चैतन्यदेव और उनके अनु 
यापियों ने एक पूर्ण वैशानिक विवेचत का रूप दिया है । बंगाल के इस भक्तिवाद 
से बत्लभाचायें के भवितिवाद का बड़ा मेल है। अन्तर यह है कि वल्लभावचायं ने 
अनुष्ठान को प्रधान स्थान दिया है, चैतन्यदेव ने प्रेम को। चैतन्य सम्प्रदाय में बैधी- 
भवित* (जो शास्मों के विधि-निषेध का अनुसरण करती है), रागानुया' (प्रेम की 


॥ रिरो--रश्यिये बढ़े 
2. छातरा। 
3 बायता-पायत। 
4, गूरशय के इस पथ से सुवता शीजि : 
हरि दिखुरत धादयों मे हियो $ 
अभपों प्डोर बय ते भारी यहाँ रहे भय कद्ा वियो । 
आदि हठादय गुनि मेरी सजनी औयधि ही ने पियो 4 
मत दुधि गई सेमार में गनजो शूटों दाग रियो। 
आर वा करें कौद रिपि मिविटों प्रदस धान लिएो 
तिमि दिन रटश सुर डे धरम विन शैसे परत जियो । 
$. यड शरागतशण्शत्र प्रपुस्तिरशाओते। 
हमने वेद शाध्यश्प सा बे दी भवियषभ्धत 0]--महिरयायूकरतिंए ', ॥-2-5 
६ हो ह्र्शनरी शत: परश्मडीष्ाण भरेव्‌।) 
हामपों दा भवेदपहिए गाम्य रागश्यिध्रोदिश ॥--बढ्ी, ।-2-37 
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अनुयायिती) भवित से नीचे है। वैधी-भवित बह धारा है जो अपने दोनों किनारों 
से बेंधी रहती है पर रागानुरगा वह वाढ है जो किनारो का बन्धन तो मानती ही 
नहीं, सामने जो कुछ पड़ जाय उसे भी वहा ले जाती है |? 
ग्रज के लोगों की प्रीति रागात्मिवा थी, बह विधि-निर्षेध के परे थी। इस 
करति-काल में ग्रज के लोगों जैसी भक्ति और उनका-सा प्रेम सम्भव नहीं, इसीलिए 
रागात्मिका भक्ति भी सम्भव नहीं है। इस भक्ति का रसास्वादन करने के लिए 
भक्तों ने एफ सरल उपाय बताया है । वह उपाय यह है कि उस मवित को पाने के 
लिए उन्ही ग्रजवासियों का अनुकरण किया जाय ।* मन्द रूप से, यश्ोदा रूप से, 
गोपी-योपाल रूप से यह भषित की जा सकती है ।१ 
रागात्मिका भवित का अनुकरण होते के कारण इसे रागानुगा भवित कहा गया है। 
पिता-मात्ता, गोपाल-बाल और गीपियाँ रामी श्रीकृष्ण की प्रवाहशील भवित में वह 
गये ये। बंगाल के वैष्णव-सम्प्रदाय में चतन्यदेव के बाद से यही भवित प्रमुख हो 
गयी थी। भक्ति के इस रूप को उपलब्ध करना कुछ सहज बात नही है। नाना 
सीढ़ियों की पार करता हुआ भक्‍त इस अन्तिम सीढ़ी पर आता है । प्रत्येक साधक 
को पहले बैधी भक्ति का आश्रय लेना पडता है। प्रारम्भ में वह तटस्थ या प्रवर्त 
द्णा में होता है, फिर साधक और बाद में सिद्ध । 
ठीक रागात्मिका भविंत की ही भाँति रागानुगा भक्ति भी दो प्रकार की है-- 
कामरूपा और सम्वन्धरूपा | विषय-सम्भोग-तृप्णा को 'काम' कहते है। इन्द्रियार्थ 
ही बद्ध जीव का विपय है। इसीलिए पण्डित लोग इसे काम कहा करते है। जिस 
जगह परम तत्त्वरूप भगवान्‌ विपय रूप में वरण किये जाते है, उस जगह विपय- 


सम्मोग-तृष्णा को 'प्रेम' कहा जाता है। 'काम' और 'प्रेम” में स्वरूपयत भेद नहीं 


4. “चैतन्यचंद्रोदय' के ये श्लोक-- 
शास्त्रीयः खलु मार्ग: पृथगतुरागस्थ मार्गोस्यः । 
प्रथमो$ति सनियेमतामनिवमतामन्तिमों भेजे॥ 9 ॥ 
वन्यासु तरणिसरणिजवेन ग्रम्यं नयत्यनियतापि। 
मे सहज-कुटिलेपु पुननंदी प्रवाहेप्वनियतापि॥ 20॥ 
तृतीय अक 
2. रागात्मिवकनिप्ठा ये ब्रदवासीजतादयः 
तेपां भावाप्तये शुब्धो भवेदत्नाधिकारवान्‌ ॥ 
“भब्चिरसतर गिणी! 
3. तत्तद्भावादिमाधुयें थुते धीर्य॑दपेक्षते । 
नाव शास्त्र न युक्ति च तललाभोत्त्तिलक्षणम्‌ 4 
4. सता अ्रसंगान्मम वीय॑सेविदो 
भवच्ति दृल्करपरसायना; कथाः । 
तज्जोपणादाश्वपवर्ग वर्मं नि 
अद्धारतिम क्तिरनुत्रमिप्यति ॥ 
“भाववर्त, 3-20-22 
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कहा करों काहाँ पाओं ब्रजेस्द्रतत्दन । 
काहाँ मोर प्रानवाथ मुरली वदन, 
काहारे! कहिव केशवा जाने मोर दुख, 
अनेन्द्रन्‍न्‍दत विनु फाटे मरेर बुका । 
--चैतन्यचरिता मृत, 252 
येवा तुमि सवीगन विषपादे बाउलों मन; 
कारें पूछों के कहे उपाय; 
शाह करों काहाँ जाँओ काहाँ गेले कृष्णपाओं; 
कृप्प बिनु प्राब. मोर जाय 
---चैतन्यचरितामृत', 2-7 


भक्ति-तत्त्व 


यह है चैतन्य महाप्रमु का विरह। भवित-झास्त्र की चैतन्यदेव और उनके अगुर 
यायियों मे एक पूर्ण वैज्ञानिक विवेवन का रूप दिया है। बंगाल के इस भक्तिवाद 
से बत्लभाचायें के भक्तिवाद का बड़ा मेल है । अन्तर यह है कि वल्लभाचारये ने 
अभुष्ठान को प्रधान स्थान दिया है, चैतन्यदेव ने प्रेम को। चैतन्य सम्प्रदाय में बैधी- 
भक्ति! (जो झ्ास्त्रों के विधि-निषेध कर अनुसरण करती है), यग्राठुगा! (प्रेम की 


3 विगरी-- हिंससे पे । 
2. छात्रा । 
3 बतरवा-परायव ) 
4 गूरदाग के इस पद से छुवना यौजिए : 
हरि बिधुरा फादुगी ने दिये । 
अप पडोर दश्य ते भारी यराँ रहे झब बढ्ा वियो । 
यौदि हताटुर सुतति सेरी रजनी औरधि हो ने फिरे । 
भा शुधि गई शेभार थे सवबी शुहों दाँव दिपो 4 
अर ढय करों ढौन विधि मिचिटी परवग प्रात वियो । 
तिथि दिन सटा गूर के धर्म दित कये परत जियो | 
है. बड़ रापानरध्गारार्‌ प्वृत्तिरधशायी। 
शाधतवत शारजरर सा बे थी सकितट घवी ] + मे विारगागूखगिए, 4९255 
€. इस्ट्रे ररशशिरी शरागाः प्रमादि्दता झदेपूय 
हस्नयों गा भवेदभतितः श्य शाग्रतिमिरोदिश ॥--बद्ों, 4:2334 


सुर-साहित्य / 47 


शून्यता, आशावन्ध, समुत्तण्ठा, स्वेदा नाम-रुचि, कृष्ण-कथा में आसवित और 
ब्रजभूमि में प्रेम । भागवत में गोपियों की मावावस्था का वर्णन है--वे कही रोती 
है, कही हँसती है, कही नाचती है, कही गाती है और कभी चुप हो रहती है ।? 

यही भाव (या रति) जब सानद्र (गाढ) हो उठता है तब उसे प्रेम कहते है ॥£ 
रति में प्रिय के प्रति ममता उत्पन्न होती है, प्रेम मे घह ममता अनन्यता के रूप में 
दिसायी देती है। प्रेम की अवस्था में प्रेमी अहनिश भगवान्‌ के प्रेम में मत्त रहता 
है। श्रीकृष्ण ही उसवेः सुनने, देसने और चिन्तन करने के विपय हो जाते है ॥४ प्रेम 
भी दो प्रकार का होता है--भावोत्य प्रेम और प्रसादोत्य प्रेम। इनके भी अनेक 
भेदोपभेद बताये गये है। पर वस्तुतः प्रेम का भेद नही किया जा सकता। सूरदास 
कहते हैं कि प्रेम प्रेम से ही उत्पन्त होता है, प्रेम से ही मवसागर पार किया जा 
सकता है, प्रेम से ही संसार बँधा हुआ है, प्रेम से ही परम।र्थ सम्मव है, एक प्रेम का 
मिश्चय ही जीवन्मुवितरूपी रसीला फल है, और तो और प्रेम के द्वारा ही गोपाल 
को---जो अन्तिम साध्य है--पाया जा सकता है।+ प्रेमोदय होने पर जीवन सार्थक 
हो जाता है। नन्‍्ददास कहते है : ऊँचे कर्म से स्वर्ग मिलता है, नीच कर्म से 
भोग, परनल्‍्तु प्रेम के विना सब लोग विपय-वासना के रोग मे पच-पच के मरते है ।5 
ऐसा है यह मग्रवत्प्रेम । भवित-शास्त्रियो ने प्रेमोदय के क्रम का भी निश्चय किया 
है। 


ऐप मनुष्य बहुत कम है जिनको भगवत्प्रसाद से एकाएक प्रेम की प्राप्ति हो 


. ववचिद्रदन्तमच्पु तचित्वया काचित्‌ हसस्ति नादन्ति वदन्त्यलौकिक” ॥ 
नृत्यन्ति गायस्त्यनुशीलवस्त्यज भवत्ति तूष्णी परमेत्य निवं,तता ॥ 
री 82333: 
2 भाव: स एवं साद्धात्मा बुध॑ प्रेमा निगद्यते। 
भर 
3 सुनत ने बाहू को कही, कहते ने अपनी बात । 
'नारायन' था रूप मे, मगन रहते दिन-रात ॥ 
घरत कहूँ पग परत कहूँ, सुरत नही इक ठोर । 
पनारायन' प्रीतम बिना, दीखत नहिं कछु और ॥ 
लतन तरे ठाढौ कबहुँ, कबहें जमुनातीर | 
“नारायन” सयनाने बसी, मूरति स्थाम सरीर 
बल्याण, श्रीकृष्णाक, पृ. 404 
4. प्रेम प्रेम सो होय, प्रेम सों पारहि जँये। 
प्रेम बेंध्यो संसार, प्रेम परमारथ पैये ॥ 
एके निश्चय प्रेम को, जीवत-मुक्नि रसाल | 
साँचो निश्चय प्रेम को, जिहि तैँ मिले गोपाल ॥ 
भेंवर गीत 
5. ऊँच कमें ते स्वयं है, नीच कम ते भोग। 
प्रेम बिना सब पचि मरे, विपयन्वासना-रोग ॥ 
भेवर योत 
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है, केवल विषयमात्र का भेद है। नित्य सिद्ध जीव-स्वरुप ग्रजगोपियों के प्रेम को 
ही बजतत्व में 'काम' कहा गया है, क्योकि उनमें विपयान्तर का अमाव है---इनके 
'काम' और 'प्रेम' में भेद नहीं है। योवियों की रागात्मिका मविति काम-हूपा थी। 
उनकी भक्ति के अनुफरणकारी भक्तों की रागानुगा भक्ति को भी कामरूपा कहते , 
है। कामरूपः रागानुगा मवित में कृष्ण-सुप्र के सिवा अन्य किसी सुख कय अल्वेपण 
या उद्यम नही रहता । 

/प्रमु-दास-सम्बन्ध, सया-सम्बन्ध, पिता-पुत्र-सम्बन्ध और द/म्पत्य-सम्वन्ध, 
इस तरह चार मुख्य सम्वन्ध-गत राया।त्मिका भवित 'सम्बन्ध-रुपाभकितर कहलाती 
है। इस प्रकार की सम्बन्ध-रूप। मक्ति के अनुकरण करनेवालो में भो तत्तदुभाव 
दृष्ट होते है ।” 

“वैधी भवित में शास्त्र और युक्ति-गत विधि ही एकमात्र ववरण है। रागा- 
नुगा भवित में श्रीकृष्ण और कृष्ण-मकत वी करुणा ही एकमात्र कारण है कोई- 
कोई आचार बैधी भक्ति को प्रेम-मक्ति का मर्यादास्वरुप समझवार उसे मर्यादा 
मार्ग कहते है! रागानुगा मकित को प्रेम-मक्ति की पुष्टि-कारिणी समझकर प्रृष्टि- 
मार्ग नाम दिया है। (महाप्रभु वल्लमाचार्य के सम्प्रदाय में ये ही शब्द प्रवलित 
है। बत्लभसम्प्रदाय को पुष्टिमागें इसीलिए कहते हैं) वैधी मवित सर्वदा ऐश्वर्य- 
ज्ञान से युक्त रहती है, रागानुग/ सदा उससे रहित ।”7 रामानन्द और तुलतीदास 
प्रथम मार्ग के यात्री थे, वल्लम और सूरदास दूसरे के । 

बैप्णव-मक्तों ने भक्ति के इतने भेद-उपभेद किये हैं. क उनका संक्षेप करना 
असम्भव है। इस स्थान पर मुख्य पैम-रस के भेदों का विवरण दिया जा रहा है। 
कारण यह है कि यही विपय हमारे आलोच्य विधय से अधिक सम्बद्ध हैं 

प्रेम-मक्ति की दो अवस्थाएँ होती हैं-भाव और प्रेम। प्रेम अयर सूर्य है तो भाव 
उसकी क्विरण (४ आलंका रिकों के यहाँ देवादि-विपयक रति को ही भाव कहते हैं ।? 
पर वैष्णवीं का भाव उससे कुछ भिन्‍न है। जहाँ आतंकारिक हृष्णसम्बन्धी रति की 
केवल “भाव! कहेगे, रस नहीं, वहां भवितद्ास्त्री उसे 'रस' भी कह सकते हैं । भाव 
शुद्ध रति है। आतंकारिकों की रति से यह रति भिन्न प्रकार की है। स्त्री-पत्रादि 
के प्रति जो रति है यह बद्ध जीव की जड़-विपया रति है; पर श्रीकृष्ण के प्रति मक्त 
की 'रति' चिद्विपया होती है । यही दोनो मे भेद है ।* | 

भावुक के नी लक्षण बताये गये है--शान्ति, अव्यर्थकालत्व, विरक्ति, मान- 


. 'श्रीषीचतत्प शिक्षामूत', पृ. 205-8 
2. शुद्धसल्व॒विशेषात्मा प्रेमा सूर्याशुसास्यभार । 
रुचिभिश्वित्तमास्तस्य कदसो भाव उच्यते ॥ 
भर 
3 रतिदेवादि-विषयों भाव प्रोकत' । 
काव्यप्रकाश 
4, 'ओ्रीर्भाचतर्पशिक्षायृत, ए 2/0-॥] 
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शूम्यता, आशावन्ध, समुत्कण्ठा, सर्वेदा नाम-रुचि, कृष्ण-कथा मे आसक्ति और 
ब्रजभूमि मे प्रेम । भागवत में गोपियों की मावावस्था का वर्णन है--वे कही रोती 
है, कही हँसती है, कही नाचती है, कही गाती है और कभी चुप हो रहती है ।* 

यही भाव (या रति) जब सान्द्र (गाढ़) हो उठता है तब उसे प्रेम कहते है ।2 
रति मे प्रिय के प्रति ममता उत्पन्न होती है, प्रेम मे वह ममता अनन्यता के रूप में 
दिखायी देती है। प्रेम वी अवस्था मे प्रेमी अहनिश भगवान्‌ के प्रेम में मत्त रहता 
है। श्रीकृष्ण ही उसके सुनने, देखने और चिन्तन करने के विषय हो जाते है ।$ प्रेम 
भी दो प्रकार कया होता है--भावोत्य प्रेम और प्रसादोत्य प्रेम । इनके भी अनेक 
भैदोपभेद बताये गये है। पर वस्तुतः प्रेम का भेद नही किया जा सकता। सूरदास 
कहते हैं कि प्रेम प्रेम से ही उत्पन्न होता है, प्रेम से ही भवसागर पार किया जा 
सकता है, प्रेम से ही संसार बँधा हुआ है, प्रेम से ही परम।र्थे सम्मव है, एक प्रेम का 
निश्चय ही जीवन्मुक्तिरपी रसीला फल है, और तो और प्रेम के द्वारा ही गोपाल 
को---जो अन्तिम साध्य है--पाया जा सकता है।+ प्रेमोदय होने पर जीवन सार्थक 
हो जाता है। मनन्‍्ददास कहते हैं : ऊँचे कर्म से स्वर्ग मिलता है, नीच कर्म से 
भोग, परल्तु प्रेम के विना सव लोग विपय-बासना के रोग मे पच-पच के मरते है ।5 
ऐसा है यह भगवत्पेम | भवित-शास्त्रियों ने प्रेमोदय के क्रम का भी निश्चय किया 
है। 


ऐसे मनुप्य बहुत कम है जिनको भग्रवत्प्साद से एकाएक प्रेम की प्राप्ति हो 


4 वरचिदददरत्वच्यु तचिन्तया क्ाचित्‌ू हसल्ति नादस्ति वदन्त्यलौकिकः:। 
नृत्यश्ति गायल्त्यनुशीलथन्त्यज भवन्ति तूष्णी परमेत्य तिवं,ता ॥ 
भा 7]-3-33 
2 भाव: स एवं साद्दात्मा बुध॑, प्रेमा निगद्यते । 
भर 
3 सुनेत ने काहू की कही, कहते ने अपनी बात । 
“तारायन' वा रूप में, मगन रहत दित-रात ॥ 
घरन कहूँ पग परत कहूँ, सुरत नही इक ठौर 4 
'नारायन' प्रीतम विता, दीझत नह कछु ओर ॥। 
लवन तरे ठाढो बबहुँ, कबहूँ जमुनातीर । 
“नारायन! नयनने बसी, मूरति स्थाम सरीर ॥ 
वल्याण, श्रीकृष्णाक, पृ. 404 
4 प्रेम प्रेम सो होय, प्रेम सो पारहि जैये। 
प्रेष बंध्यों ससार, प्रेम परमारथ पेय 
एक निएयय प्रेम को, जीवन-पुवित रसात | 
साँचो निश्चय प्रेम को, जिहि तँ मिले गोपाल ॥ 
भेंवर गीत 
5. ऊंच कर्म ते स्वर्ग है, नोच कर्म ते भोग । 
प्रेम बिना सब पृचि मर, विपय-वासना-+रोग ॥ 
भेंदर गोत 
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जाय। साधारणत' प्रेमोदय निम्नलिसित क्रम से होता है : 

, श्रद्धा, 2. साधु-संग, 3 भजन-क्रिया, 4. अनर्थनिवृत्ति, 5. निष्ठा, 
6. रुचि, 7. आसकित, 8. भाव, 9. प्रेम] 

प्रेमारुरक्षु भक्त इस प्रकार माचुक की दशा से होता हुआ, प्रेमी की द्षा में 
पहुंचवा है । यह प्रेम शान्त, दास्य, सथ्य और वात्सल्य-रूप से चार प्रशर का 
होता है। अपने-अपने स्थमाव के अनुसार भक्त को दस चार प्रकार के प्रेम का अधि- 
कार है । अन्तिम और सर्वेश्रे प्ठ रस है मधुर । इस रस में राधिका या चन्द्रावली 
के रूप से भक्त श्रीकृष्ण को प्रेम करता है। इनमें मी भगवान्‌ की आहज्वादिनी 
झवित होने के कारण राधिका श्रेप्ठ है । अधिकार-भेद से भक्‍त राधिका या 
चन्द्राबली की सखियो के मावानुसार हृष्ण-संगर प्राप्त करेगा। ये सलियाँ पति 
प्रकार की होती हैं-- ससी, नित्य-ससी, प्राणा-ससी, प्रिय-सख्ती और परमप्रेम 
सखी!। इसके काम राधा या चस्रावली का पक्ष-समर्थन, प्रिय-समाग्रम-कऋरण, 
हास-परिहास आदि हैं । 

श्रीकृष्ण श्ृंगार-रस के सर्वस्व है। श्री राधिका की कृपा के सिवा उस रस में 
श्रीकृष्ण-प्राप्ति असम्म व है। इस जड़ जगत्‌ में प्रात्याहिक क्रिया के क्षाधन-रूप 
में जड देह मे वास करता हुआ भी भक्त भावना-द्शा में सिद्ध रूप में वास करता 
है। सखियों के नाम, रूप, वय, वेश, सम्बन्ध, युय, आशा, सेवा, पराकराप्ठा, पाल्य- 
दासी और निवास्त को अपने मे चिन्ता करते हुए" भक्तों के मत में ललिता आदि 
ससियों का अभिमान पैदा होता है और वे उस रूप की अनुभूति की ओर अग्र सर 
होते है। आगे चलकर बे विशुद्ध माधुर्य रस के अधिकारी होते हैं। 

भक्तो के रस में और काव्य-रस में भेद यह है कि भविव का रस चिन्मुस होता 
है, आलंकारिकों का रस जड़ोस्मुख भी । भेद की कुछ और भी वातें हैं। इस रस- 
व्यापार में पाँच भाव होते है : 

. स्थायी भाव, 2. विभाव, 3. अनुभाव, 4. सात्यिक भाव, 5. संचारी या 
व्यभिचारी भाव । 

इनकी परिभाषाएँ आलंकारिकों जैसी ही हैं। स्थायीभाव-वाम-प्राप्त रति 
सिभाव, जनुमाव और सात्त्विक तथा व्यविचारी मावे) से स्वाद होफर मिस्तनी गर्ल 


4 तत्नापि सर्वथा श्रेष्ठे राधा चद्धावलीत्युभे । 
तपोरप्पुभयोमंध्ये राधिका सर्वयाईधिका ॥ 
सहाभावस्व॒स्पेयं युणेरतिगरीयसी । 
ह्वादिनी या पहाशक्ति. सं शक्तिवरीयत्ती 
यस्या: सर्वोत्मे यू ये सर्वेसद्युणसण्डिता: 
समन्ता माधवाकर्पी विश्वमाः सॉन्‍्त सुश्रुद ह 
तस्तु बृुन्दायनैश्वर्या स्य पण्चक्षिया मताः । 
सब्यश्च वित्यसब्यश्व प्राणसख्यश्च कश्चन ] 
प्रियसद्यक्च परमप्रेमसस्यक्च विश्वुता, 
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पाँच स्वभावों को ग्रहण करती है : 

. शान्त स्वभाव, 2. दास्य स्वभाव, 3. सर्य स्वभाव, 4. वात्सल्य स्वभाव और 
5. मधुर स्वभाव। 

इन पाँच स्वभावो के अनुसार ही रति भी पाँच प्रकार की है : 

. शान्ति रति, 2. दास्य या प्रीति रति, 3. सस्य या प्रेय रति, 4. वात्सल्य 

या अनुकम्पा रति, 5. कान्‍्त या मधुरा रति । 

भवित-प्नास्त्रियों ने इस रति को ऋंगार और दान्‍न्त के अतिरिक्त अन्य सात 
रसों के अनुसार भी विभकत किया है! आलम्बन, उद्दीपन आदि विभाव तथा तैतीस 
व्यभिचारी भाव आदि वातें वहुत-कुछ बसी ही हैं जैसी ऑलंकारिको की। 
इसीलिए यहाँ उनका विस्तार नही किया है । जद सस्तार से विरत होकर वित्तवृत्तियाँ 
भगवान्‌ मुकुन्द के ज्योति-स्वरूप में लीन हो जाती है तो उप्ते शान्त रस कहते हैं । 
समन्‍्दन आदि महात्मा इसी रस के रसिया है | इस रस की अवस्था से वर्चसात भवत 
की निष्ठा के सम्बन्ध में 'भक्ति-रसामृत सिन्‍्धु' कहता है-'कब हम पर्वत-कन्दरा 
के किसी विद्याल वृक्ष के कोटर में बैठकर, कौपीन धारण करके, फल-मूल भोजन 
करके; बारम्बार हृदय में उस मुकुन्द नामक चिदानन्द ज्योति का ध्यान करते हु ए 
रात क्षण-भर की माई काट देंगे! ! ” ब्रह्म-संहिता में कहा है---“प्रेम के अजत से 
विच्छुरित्त (अनुरजित) भविति-तैत्न से जिन अचिन्त्य-गुण-प्रफाश श्यामसुन्दर आदि- 
पुरुष गोविन्द को सन्त लोग सदा हृदय-देश मे देखते है, मैं उन्ही का भजन करता 
हूँ 0 

प्रीति था दास्य रस में दो भाव रहते है, सम्भ्रम का और गौरव का। इसमें 
भकक्‍त अपने को सर्वात्मना श्रीकृष्ण का दास समझता है। पर इस अनुभृत्ति मे 
भगवान्‌ का माधुर्म-रूप ही प्रवल होता है। ऐश्वर्य-रहूप उसके द्वारा अभिभूत हो 
जाता है। भवित-शास्त्र मे दास चार प्रवार के बताये गये है--अधिक्ृत (ब्रह्मा, इन्द्र 
आदि), आश्रित (कालिय नाग, वहुलाइव आदि), पारिषद (उद्धव, दारुक आदि), 
और अनुग (सुचन्द, मण्डन आदि) । 

सख्य रस में भकत कृष्ण के प्रिय ववस्‍्यों का अभिमानी होकर भजन करता है । 
श्रीकृष्ण के ये मित्र उनकी माना माँति की सहायता करते है; उनका वेज्ञ सजा 
देते है, पुष्प-चयन करते है, विरहावस्था में उतका मन बहलाते हैं, प्रेम-कलह में 
श्रीकृष्ण का पक्ष तेकर राधिका या चन्द्रावली की सश्चियो को पराजित करने की 
चेप्टा करते है। मे भी चार प्रकार के है--सुहृदू, सखा, प्रिय सल्ा और प्रिय नर्म- 


4. कदा एवद्रोप्पा प्रुयु लविटपिश्नीडवसतिर्व सान' कौपीत रचितफ़लउन्दाशनरुचि., । 
हूद़ि घ्याय॑ ध्यायं मुदृरिहि मृठुल्शमिधमह:; «चेदावरई ज्योत्ति. क्षणर्मिव हि नेप्यामि रजनी । 
2 प्रेमाज्जवच्छुरितभक्तिवि्लीचनेन 
सन्त. स्देव हृदयेषपि विज्योकयन्ति । 
में श्यामसुन्दरम विन्त्यगुणत्रकाश 
गोविन्य्साहिपुदुण तमहू मजर्पग ॥ 
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सखा | सुहृद्गण श्रीक्षप्ण से बड़े थे । उनके प्रेम में बात्यल्य दी मात्रा है। ये 
अस्त्रादि से राक्षस-वध करते और कृष्ण की रक्षा करते थे। शाखा! गण में 
दास्यमिधित प्रेम था, ये कृष्ण से उम्र में छोटे थे। प्रिय ससा केलि आदि के द्वारा 
श्रीकृष्ण का मधोविनोद करते थे। प्रिय नर्मंसखा भगवान्‌ के आम्यन्तरिक रहस्य 
के साथी हैं, अतएवं इनका स्थान सबसे श्रेप्ठ है । 

कृष्ण के मात्ता-पित्ता आदि मुरुजव बत्सल-रूप से उम्रप्ते प्रेम करते थे) इस रस 
के आलम्बन कृष्ण बालरूप, मधुर-भाषी, आज्ञाकारी, सरत मर्यादा-निर्वाहक और 
चपल हैं। इस भाव से भजन करनेवाले भक्त वत्मल-ग्रेमी कहे जाते हैं। सूरदास के 
भजनो मे इस वात्सत्य रस का सबसे सुन्दर परिपाक हुआ है ॥! 

सघुर रस भविति-शास्त्र का सबसे श्रेष्ठ और अन्तिम रस है। इसी की प्राप्ति 
के लिए भक्त की सारी साधना है। इस रस के आलम्बन हैं निख्चिल माधुये-स्वहूप 
श्रीकृष्ण । राधिका और च््॒रावली दो प्रधान नायिकाएँ है जिनको सैकड़ों सतियाँ 
है। इन सलियों के अलग-अलग यूथ है। प्रत्येक यूव की एक-एक यूथेम्वरी है। 
विशासा, ललिता, इ्यामा, झैव्या, पद्मा, भद्विका, तारा, विचित्रा, सेगताक्षी, 
भनोरमा, मंगता, विमला, लीला, इृष्णा, सारी, पिशारदा, तारावली, चकोराधी, 
धांकरी, कुंकुज्ना आदि ब्रजांगनाएँ एक-एक यूथ की अधीरवरी हैं। मधुर रस के 
उपासक भक्त की चरम-साधना है इन्ही सल्ियों के यूथ में सम्मिलित होकर परम 
पुरुष के साथ अनन्त, अविश्वान्त लीला । 

राघा और चर्द्रावली सुप्दुकान्त स्वरूपा है। सोलह शंगार से ये देदीप्पमान 
हैं, इनके सुरुष और शोभा के सामते अलंकार फीके है | सुकुंचित केश, चंचल पुस- 
कमल, दीधें नेत्र, विशाल वक्षेःस्थल, क्षीण कटि, आयत स्कत्प-देश, उदर पर 
निवली, पदनख् की ज्योति से दिशाएँ उद्भासित, सुवृत्त बाहु, पललमाभ करतल--८ 
रूप और श्री का समुद्र । 

श्रीराधिका के असंख्य गुण है, जिनमें 25 मुख्य है : 

. वे चारुदर्शता है, 2. वे किशोरी है, 3. उनके अपांग (कटाक्ष) चंचल 
हैं, 4. वे शुचिस्मिता है, उनकी हंसी पवित्र है, 5. सौभाग्ययुवता है, 6. उनकी 
सुगन्धि माधव को उत्मादित कर देती है, 7. दे अद्भुत संगीतज्ञा हैं, 8. रम्य- 
वचन बोलती है, 9. नर्म (स्निग्ध परिहास) में पण्डिता है, !0. विनीता, 
. करुणामयी, 42. विदग्धा (रसमयी), 3. चतुरा, 4. लम्जाशीला, 

5. सुमर्यादा, 6. चैये-शालिती, 87. गाम्भीगंशालिनी, 8. सुविश्लासवरती, 


4 हरि बिछरत फाद्यों न हिपो | 
भयो कठोर बच्च ते भारी रहिके पापी कहा कियो ! 
घोलि हलाहल छुनि मेरी सभनी ठिंह अदसर काहँ व पियो ! 
मन वुधि गई सम्हार न तन की पूरो दाते अक्ूर दियो। 
झूद का करे कौच विधि मिलिहो पस्चम प्रान लियो । 
विमिदिन रदत सूर के अभु विन कँसे परत डिपो । 
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9. परम उत्कपंमयी, 20. गीऊकुल-प्रेम-बसति, 2- जग्रत्‌ श्रेणी लसदयश्ा, 
22. गुरुओं पर परम स्नेह रसनेवाली, 23. सल्षियों की प्रणयाधीना, 24. क्ृष्ण- 
प्रियाओं भें मुख्य और 25. केवल सदा उनकी आज्ञा के वशचर्त्ती है । 
इस प्रकार राधा-भाव से भजन करता हुआ भक्त आनन्दघन एक-रस परब्रह्ल 
श्रीकृष्ण की पाता है । राव के प्रसाद से ही कृष्ण को महाभाव की अनुभूति होती 
है। राधा के बिना पूर्ण पुरुष अपूर्ण हैं । इस महाभाव की अनुभूति के लिए---अपने 
'रसो वै स* स्वरूप की पूर्णता के लिए भगवान्‌ ब्रजयुन्दरी के साथ अनन्त-लीला 
में व्य'प्त रहते हैं। श्री कृष्ण की प्राप्ति का श्रेष्ठ उपाय है, राधा-भाव से मधुर रस 
की भक्ति । फिर एक वार यह जान रखना चाहिए कि लौकिक माघुये से इस 
माधुर्य में भेद है। तोक में मधुर रस विपयंस्‍्त होकर सबके नीचे रहता है। उसके 
ऊपर है वात्सल्य, उसके ऊपर सख्य, फिर दास्य और अन्त में सबके ऊपर रहता है 
शान्त रस। पर यहाँ ब्रजेश्वर के प्रेम में ठीक उल्टी वात है । चित्‌ जगत्‌ के अत्यन्त 
निम्न भाग मे दन्‍न्त-स्वरूप हरधाम या निर्गुण ब्रह्मलोक है, उसके ऊपर दास्य रस 
या बैकुण्ठ तत्त्व है, उसके ऊपर सझ्य या गोलोकस्थ सस्य रस है और सबके ऊपर 
है मधुर रस, जहाँ परम पुरुष ब्रजांगनाओं के साथ क्रीड़ा करते है ।? अद्भुत है यह्‌ 
भागवत रस | व्यासदेवजी कहते है :* 
निगम - कल्पतरोमलित ध्रुवं॑ शुकमुखादमृतद्र वसंयुतम्‌ । 
पिवत भागवत रसमालय॑ मुहुरहो रसिका भुवि भावुका: ॥ 


उस यूग की साधना 
और तात्कालिक समाज 


4. टीका-युग और उसकी प्रधान समस्या 

ईसा की पन्द्रहवीं शताब्दी के अन्त मे किसी समय सूरदास ने जन्म-ग्रहण किया था 
और सोलहवी दताब्दी के मध्यभाग तक ये जीवित रहे। इनका काल ईसा की 
सोलहवी शताब्दी रखा जा सकता है। इतिहास को दृष्टि में यह काल भारतीय 
संस्कृति के पराजय का काल है। विदेश्ञी शक्तियाँ भारतवर्ष के इस कोने से उस 


. ्रीचैतन्यचरितामूत', पू. 428 : 
2. भागवत, 40 )-2 हा 
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कोने तक अपना आतंक विस्तार कर चुकी थी। युद्ध-विग्रह में, वाणिज्य-्यवत्ताय 
में, भीतरी और बाहरी राज्य-व्यवस्थाओं भे--सर्वेत्र विदेशिमों और विधियों 
का हाथ था। इस देश के रहनेवालों ने अनिच्छापूर्वक, विवश होकर यह शासन- 
व्यवस्था स्वीकार कर ली थी। वीच-बीच में सिर उठाने की कोशिश अगर कही 
हुई भी, तो त्तत्ताल ही दर्ष चूर्ण कर दिया गया। सचमुच मह युग इस दृष्टिसे 
देखने से अत्यन्त अन्धकारमय दिखायी देता है | भारतवर्ष की असफलता की कर्ण 
कहानी से इस युग के इतिहास का अध्याय-का-अध्याध भरा पड़ा है ! 
परन्तु इत सारी विध्य-बाधाओं के होते हुए भी भारतवर्ष अपने आत्म-हूप मे 
निस्तेज नही हुआ था। “यह बात माननी ही होगी कि राष्ट्रीय साधना भारतवर्य 
की साधना नहीं है। एक बार बड़े-बड़े राजा और सम्राट हमारे देश में दिखायी 
पड़े थे। किन्तु इनकी महिमा इन्ही में स्वतन्त्र है। देश के सं्वेसाधारण ते उस 
महिमा की सृप्दि भी नहीं की, वहन या भोग भी नहीं छिया। व्यक्ित-विज्ञेष की 
शक्ति मे ही उसका उद्भव और विलय हुआ। किन्तु भारतवर्ष की एक अपनी 
साधना है, बह है उसके अन्तर की चीज़ । सब प्रकार देर राष्ट्रीय विपर्यय के भीतर 
से उसकी धारा बहती र ही है ।/! सूरदास के युग में भी यह धारा मूथ् नही गयी थी, 
बल्कि और भी स्पष्ट होकर दिखायी पड़ी थी ! परद्रहवीं और सोलहृवी शताब्दी 
भारतवर्ष की राजनीतिक हार का य्रुग भते ही हो, वर्त्त मान भारत इन शतादिदियों 
या ही परिणाम है । इन दो सौ वर्षो को एक बार इतिहास से निकाल दीजिए, 
फिर देखिये हम कहाँ के रह जाते है ! बत्तमाव भारत जिन महापुरुषों की देन है, 
बै--रामावर्द, वल्लभ, चैतन्य, कवीर, सूरदास, दादू, मीराबाई, तुलसीदास, 
नरसी मेहता, तुकाराम--सव-के-सब इन्ही दो शताब्दियो की उपण है। इन दो 
शताब्दियों को छोड़ दिया जाय तो हिन्दी साहित्य में तो कुछ रहें ही नही जाता। 
यह एक अद्भुत विरोधाभास है, पर है सच । देखा जाय, यह्‌ बात कैसे सम्भव 
हुई । 
हिन्दुधर्म के शास्त्र संस्कृत-भापा में लिखे गये है। पर्द्रहवी और सोलहवीं 

शताब्दी को शास्त्रों के भाष्य या टीका का युग कह सकते है। मुसलमानों के आगंमत' 
के पहले भी सैकड़ो जातियाँ इस देश मे आकर हिन्दूधमे का कवच पहन चुकी थी। 
नयी-नयी जातियों के आने से नयी-मयी समस्याएँ सड़ी होती गयी और हिन्दू 
शास्तकारों ने सयी-तयी स्मृतियाँ और नमे-तये पुराण रचकर इन समस्याओं को 
हल करने की चेप्टा की थी। उच्च समय तक हिन्दू-जाति के अन्दर एक क्षीण 
जीवनी-शक्ति वर्त्तमात थी। इस जीवनी-शबित के कारण ही वह नयी व्यवस्थाएँ 
बना सको थी, परन्तु मुसलमानों के आने से वह शशित स्तम्भित-सी हो गयी। अर्व 
तक जो जातियाँ आयी थी उनकी अपनी कोई जबदेस्त संस्कृति न थी; पर मुसल- 
मानों की संस्कृति केबल सशझवत और संयत ही नहीं थी, उसमें भारतीय संस्कृति 


4. रवोखनाथ ठाकुर 
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के विरोधी उपादान भी थे । घड़ी विफट समस्या थी ॥ 
हिन्दू-जाति में-- जहाँ तक घास्त्रो का सम्बन्ध धा --मौलिकता बच नही रही 
थी। पर परम्परा की एकास्तप्रेमी राज्यता होने के कारण वह शझास्त्रो को फेंक भी 
नहीं राफती थी। टस विऊट युग में कुछ शाम्त्रकारों ने पुरानी स्मृतियों और पुराने 
पुराणों के स्तूपी मूल संग्रह से पा ल-धर्म की उपयोगिनी विधि-व्यवस्थाओं की सोज 
शुरू की। स्मृतियों पर नयी टीकाएँ लिसी गयी, नये-नये व्यवस्था-श,स्त्र रचे गये 
और नये-नये पुराण ग्रन्य भी बनाये गये । मनु के टीकराकार मेघतिथि और कुल्लूक 
भट्ट, मिताक्षरा दीका सिसनेवाले विज्ञानेश्वर, चतुर्वर्ग चिन्तामणिक्रार हेमाद्वि, 
बंगाल के रपुनन्दन, काशी के कमलाकर आदि बड़े-बड़े आचार्यों ने इस काम में 
हाथ लगाया। 
केवल स्मृति और पुराण ही तक यह बात सीमित नही रही। वेदान्त, म्य।य, 
व्याकरण, मीमांसा, ज्योतिष, वैध्यक आदि सभी श्षास्त्रों में मौलिकता का कोई 
चिहछ्ध नहीं मिलता। केवल टीका ही इस युग का कर्तव्य कार्य था। बेदो का 
सर्वोत्तम भाष्य, जिसे सायणाचार्य ने लिखा, इसी युग की उपज है। सारांश यह 
कि शास्त्रों की दृष्टि से इस युग को टीका-युग कहा जा सकता है। 
रुघुनन्दन को लीजिए या हेमाद्वि को, निर्णय-सिन्धु को देसिए या मिताक्षरा 
को, सर्वत्र एक विशाल प्रयत्न दृष्टिगोचर होगा। राशि-राश्ि स्मृतियों और पुराणों 
के उद्धरण दे-देकर व्यास्याकारो ने हिन्दू-संस्कृति के वास्तविक रूप को बचा रखने 
की कोशिश की । इस प्रयत्न को देखकर उस युग की विकट समस्या का अनुमान 
होता है। सभी विद्वान्‌ मानो हिन्दू-झास्त्रों की सारी शक्ति समेटकर विदेशी द्वक्ति 
का सामना करने को तत्यर हैं। सवाल यह है कि वह विकेट सभस्या क्‍या थी ? 
और सूरदास के अध्ययन से उस विकट समस्या पर कुछ प्रकाश पडता है या नही ? 
बया सूरदास स्वयं एक ऐसी शक्ति थे, जो भारतीय सस्कृति की रक्षा का प्रयत्न 
कर रहे थे ? 
इन प्रश्नो का उत्तर जितना ही कठिन है उतना ही सरल भी है। सूरदास 
शायद ही कही ऐसी बात कह गये हों, जो उस युग की तात्कालिक परिस्थिति पर 
प्रकाश डाले। कारण यह्‌ है कि वे किसी युग-विद्येप के आदमी नही थे। परन्तु 
सामाजिक परिष्तियति कुछ इस प्रकार जटिल और विपम हो उठी थी कि कही- 
कही सूरदास के पदों मे उतकी ओर एक अस्पप्ट इंगित मिलता है । इस बात को 
समझने के लिए उस युग की साधना का एक सक्षिप्त नापजोख आवश्यक है । 
इतिहास का विद्यार्थी, हमारे प्रइनो के उत्तर मे, छूटते ही कह उठेगा कि उस 
विकट समस्या को तो एक वाक्य में ही वताया जा सकता है। मुसलमान बादशाह 
मन्दिरों और मूत्तियो को तोड़ते जा रहे थे और हिन्दू-तीर्थों को वरवाद कर रहे 
थे, नाना उचित-अनुचित उपायों से भोली-भाली हिन्दू जनता को मुसलमान 
बनाया जा रहा था, आये-दिन हिन्दू भले-घरो की बहु-वेटियो का सतीत्व मष्द 
किया जा रहा था। इससे बढ़कर और विकट समस्या क्या हो सकती है ? सचमुच 
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इतिहास मुसलमानों की इसी ज्यादती को वताकर चुप हो जाता है। परन्तु ये बातें 
शास्त्रीय समस्या का रूप नहीं घारण कर सकती । इससे बढ़कर उपहासास्पद बात 
और क्या हो सकती है कि मुमलभान तो गदा के आधात से सोमनाथ की मूर्ति को चूर्षे- 
विचूर्ण करते रहे और हिन्दू इस आक्रमण से रक्षा पाने देः लिए “मिताक्षरा' लिखे 
करें ! नही, यह उत्तर हमारे प्रशच का उचित उत्तर नही हुआ। हम यह स्वीवार 
करते हैं कि मुसलमानों ने कंभी-कमी अनुचित झारीरिक बल का प्रदर्शन किया 
थु(; पर उसबेः लिए हिन्दुओं मे दरीरिक वलसे ही--सके ही बह अल्प या 
असहेत हो--आत्मरक्षा की चेप्टा की थी। वस्तुतःशास्त्रीय समस्या का कारण कुछ 
और ही था। 
बोदधर्म का इसके बहुत पहते लोप हो चुका था ! लोप का यह अर्प नहीं है 
कि वह एकदम कही उड़कर अन्यत्र चला गया घा। असस में वह पुनरुज्जीवित 
[हिन्दू धर्म में ही घुलमिल गया था। हिन्दू-सम्यता अब पुरानी वैदिक सम्मता नहीं 
रह गयी थी। उसमें वाना भाँति के अवैदिक उपादान आ मिले थे । वौद्धधर्म का 
दुःखवाद, वै राग्य, मूर्ति-पूजा इत्यादि बातें हिल्दूघर्म की अपनी चीज हो गयी थीं। 
अध्यापक क्षितिमोहन सेन ने सिद्ध किया है कि बौद्ध धर्म की ये बातें पहले से ही 
आर्येवर जातियों में विद्यमान थी । आये-सम्यता का श्रवात केस्द्र था यज्रभुमि और 
द्रविड़ सम्यता का तीयें। उत्तरकाल में यज्ञों का स्थान तीयों ने ले लिया घा। 
मुसलमानों के आगमन के पहले हिन्दू-सम्यता प्रधानत- तोर्थी, ब्रतों, अनुष्ठानों 
और विविध प्रतीकों की पूजा पर ही केन्द्रित थी। धर्म आन्तरवस्तु न होकर 
बाहरी दिखावे का रूप घारण करता जा रहा था। बौद्धों का प्रवत्तित वे राग्य इस 
ग्रुग में अति विकृृत रूप में देखा गया। लाख-लाख की संख्या में काज-कर्मेहीन 
अलस साधुओं का दल व्यर्थ बेराग्य की आँच से हिन्दू-सस्कृति को झुलसा रहा 
था| प्रतीक-पूजन का सात्विक भंद्या लुप्त होकर विकृत रूप को स्थान दे चुका था। 
इस समय पूर्व और उत्तर भारत में सबसे प्रवल सम्प्रदाय नाथपन्थी योगियों 
का था। जनता फा सारा ध्यान इन अशास्त्रीम योगियों की ओर आहृप्द था। ये 
लोग महायाने वौद्धधर्म के उत्तराधिकारी थे। इन योगियों के परिवर्तित रूप में 
तथागत के स्थान पर शिव कर अधिकार हो गया था सही, पर मूलतः ये बौद्ध थे । 
गोरखवाथ, मीननाय आदि बड़े-बड़े साधकों ने इस साधवा को खूब समृद्ध किया। 
कबीर, नानक, दादू आदि सन्‍्तों की वाणियों पर इनका यथेप्ट प्रभाव है। इसी 
तरह धर्म और निरंजनमतवाद की छाप भी परवर्त्ती साधकों पर है? । वे लोग निर्युण 
ब्रह्म के उपासक थे । 
4 *- इसी समय एक और धारा परिचम से आयी। यह वा-शरा (शास्त्रीय) 
मुसलमानों की साधना-धारा नहीं थी बल्कि दे-धरा (अशास्त्रीय) सूफियों की 
साधना थी। शास्त्रीय मुसलमान हिन्दूधर्म के मर्मस्मान_< ति नहीं कर सकते 
्््् है. 
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थै। वे केवल उसके शरीर को नोंच-खसौटकर दुख-भर पहुँचा सकते थे। पर इन 
सूफियों ने भारत के हृदय पर प्रभाव जमाया | कारण यह था कि इनका मत भार- 
तीय साधना-पद्धति का अविरोधी था। पर अविरोधी होने से क्या होगा, उसका 
सामंजस्य आचारप्रधान टीकायुग के धर्म से न हो सका। भारतवर्ष की वह धारा, 
जो आचारप्रधान वर्णाश्रम धर्म के विधानों के नीचे गुप्त रूप से बह रही थी, एका- 
एक इस सधर्मी को पाकर विज्याल वेग से जाग पड़ी। निरंजन, नाथ आदि मार्गो 
की साधना पहले से ही निर्गुण ब्रह्म की ओर प्रवृत्त थी । इन दी घाराओ के संयोग 
से एक अभिनव साधना ने जन्म लिया । कबीर, दादू आदि इसी मार्ग के यात्री है। 
यह बात स्मरण रखने की है किन तो सूफी मतवाद और न यह अभिनव 
निर्गुण उपासना-पद्धति ही उस विधुल वैराग्य के भार को कम कर सकी जो बौद्ध- 
संघ के अनुकरण पर प्रतिष्ठित था। देश में पहली बार वर्णाश्रम व्यवस्था को इस 
विकद परिस्थिति का सामना करना पड़ रहा था। अब तक वर्णाश्रम व्यवस्था का 
कोई प्रतिद्न्द्दी नही था । आचारभ्रप्ट व्यक्ति समाज से अलग कर दिये जाते थे 
और थे एक नयी जाति की रचना कर लेते थे । इस प्रकार सैकड़ों जातियों, उप- 
जातियो की सृष्टि होते रहने पर भी वर्णाश्रम-व्यवस्था एक तरह पर चलती ही 
जा रही थी। इसमे अगर कभी विद्रोह हुआ था तो यह वैराग्यप्रधान साधुपन्यों के 
ढ्वारा। परन्तु अबकी बार समस्या वडी ठेढ़ी हो चली। सामने ही एक विराद 
शक्ितशाती प्रतिद्वन्दी समाज था, घर मे ही वैराग्यप्रधान साधुओं का भारी विद्रोह 
था; ये दो बातें ही वर्णाश्वम-व्यवस्था को हिला देने के लिए काफी थी। परन्तु 
तीसरी शक्ति तो और भी विचित्र और अद्भुत थी। निम्न श्रेणी के साधक अपनी 
महिमाशालिनी प्रतिभा और साधना के बल पर ब्राह्मण से लेकर शुद्र तक के गुरु 
बन रहे थे और सो भी न॑ तो समाज से निकलकर और न वैराग्य की धूनी रमाकर। 
इस बविकट परिस्थिति को सेभालना शास्त्र के लिए असम्भव हो उठा था। टीका- 
कारो ने बहुत प्रयत्न किया, पर व्यर्थ । 
इसी समय दक्षिण से एक नयी धारा आयी | यह धारा थी भक्ति की । कबीर 
आदि सन्‍्तों ने जिस साधना का उपदेश किया था वह भारतवर्ष की अपनी ही चीज 
थी, सरल और सहज थी, परन्तु त्ात्कालिक जनसमुदाय अपने पुराने सस्कारी के 
कारण इसे तत्काल ग्रहण नही कर सका। कवी रदास ने स्थान-स्थान पर जन-मत 
को काफी आधात भी पहुँचाया है, जो उस युग की संस्कारजन्य जड़ता को देखकर 
उन्हें करना पड़ा था। पर दक्षिण भारत से आयी हुई भक्ति-धारा साधारण जनता 
के लिए वहुत दूर की चीज नही जान पड़ी । इस साधना का केन्द्र-बिन्डु था प्रेम । 
राम और कृष्ण का आश्रय लेकर इस भक्ति की साधना ने उस युग को एक तया 
प्रकाश दिया । 
विदेशी संस्कृति से आत्मारक्षा के लिए अब प्रधानतः दो शवितियाँ काम करने 
लगी। पहली कवोर आदि की निर्गुण-साधना और दूसरी सूरदास आदि की सगुण- 
साधना पहली दावेत शास्त्रकारों के लिए स्वयं एक समस्या थी। इस धारा ने 
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सूफी सन्‍्तों के मतवाद को भारतीय रूप में ही प्रकट नही किया, उन्हें भारतीय 
सस्कृति से प्रभावित भी किया । यह हिन्दू प्रभावापन्‍्त मुसलमान साधको का दले अपने 
समाज के शास्त्रकारो के निकट ठीक उसी प्रकार उपस्थित हुआ, जिस प्रकार कबीर 
आदि के समान साधक हिन्दू झास्त्रकारों के निकट हुए थे । किसी-किसी मुसलमान 
साधक को अपने को श्ञास्व्रसम्मत सिद्ध करने का प्रयत्न करना पड़ा था। 

भकक्‍त-साधकों की दूसरी धारा शास्त्र और परिस्थिति का सामंजस्थ करती 
हुई आगे बढी ! इन्होवे शास्त्र के उन अंगों को, जो भविति-सिद्धान्त के अविरोधी 
थे, ज्यो-का-त्यो मान लिया परन्तु अन्य अंशों की उपेक्षा की । हमारा यह अध्ययग 
केवल सूरदास से सम्बन्ध रखता है। अत. हम यहाँ न तो पहली धारा के साधकों 
की हो चर्चा करेंगे और ने दूसरी धारा के अन्य भक्तों की / अपनी बात की जौच 
के लिए हम सूरदास और उनके समसामयिक भक्तों के ग्रग्थों से ही यथासाध्य 
उद्धरण देने का प्रयत्त करेंगे । 

सूरदास आदि भवत-कवियो में कही विरोध वी ध्वनि नही है, वे अगर किसी 
बात को अनुचित समझेगे तो अव्यव्त मृदु भाषा में उसकी उपेक्षा पर जोर देंगे। 
यह उपेक्षा भी वे सीधे नही फहेगे। कहेगे कवि की भाषा मे, लक्षणा और ब्यंजना 
का आवरण डालकर । इनकी तुलना उपनिपद्‌ के ऋषियों से की था सकती है। 
जो यज्ञ-याग के विरोधी नही, उपेक्षक थे । सूरदास का 'सूरसागर' प्रेम का काव्य 
है। इस प्रेम को लीता का वर्णव करते-करते प्रसंगवश वे कही-कही गोग, तीर्ष 
मादि पर कुछ कह गये हैं । उस छोटे-से कथन से, उस युग की परिस्थिति पए 
कभी-कभी एक हल्का-सा प्रकाश पड़ जाता है। 


2. सूरदास की दृष्टि में उस युग के साधक 

सूरदास के युग में सबसे प्रबल मतवाद था नाथपत्थी योगियों का । गौपियों के 
मुख से सूरदास ने इस मत के विपय में बहुत-कुछ कहलाया है। कुरसागर' 
पढ़कर इत मोगियों के विपय में बहुत-सी बातें जानी जा सकती हैँ। में आसन) 
ध्यान, जाराधना आदि के द्वारा साधना करते थे; मुद्रा, भस्म, विषाण, मृगवर्म 
आदि धारण करते थे ।! ये आसन वॉधकर, आँख मूंदकर ध्यान किया करते ये? 
और गोरसनाश का नाम लेकर अलस जाया करते थे---इनका उपदेश भी गूर- 
सापर में दिया हुआ है । थे कहा करते थे, भगवान्‌ घुन्य, सहज में वास करते हैँ। 


2 आगन, स्यावे, वायु आराप्रत, लि मन चित्र तुम्र ताए 3 

अविहि रिचिय सुब्रद्धि सुतच्छत, गुदी जोग सति गाए 

मुद्रा, भरत, जियाते, खजा-मृग, द्र जुपतिदि सहि भा ॥ 
+>यूरसागर, 4223 
2 भावे हैं इज के लितर ऊधी, जुवतिनिकी से जोय । 

भायत, घ्याते, मैंने मूँरे सखि, अँ से बड़ वियोग ॥ 


>पिष्यापर, 4208 
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इंगला, पिगला और सुपुम्ता नाड़ियों में होता हुआ जीवात्मा ब्रह्मसायुज्य को पाता 
है।! ये सर्वजगत्‌ को ब्रद्ममय देसने का उपदेश करते थे। ब्रह्म अलस है, निरजन 
है। इनकी साधना में पद्मासन जमाकर, आँस मूंदकर ध्यान देने पर जोर दिया 
जाता था। ऐसा करने पर इन लोगों के कबनानुसार अन्तर्ण्योत्ि का साक्षात्कार 
हीता था। यदी अन्तज्योंति अच्युत, अविगत और अविनाशी है । 

महायान बौद्धधर्म में धीरे-धीरे सहजयान की प्रधानता स्थापित हो गयी थी। 
कहते हैं, यदी सहजयान योग से मिलकर नायपन्य के रूप में आविर्भूत हुआ । इन 
मतों में सहज, शून्य, निरंजन आदि बातें ज्यों-ब्री-त्यो रह गयी। परिस्थिति के 
अनुसार इनके अर्थों में हेर-फेर जरूर होता रहा, पर इसकी धारा नहीं दूटी । 
सहजयान की साधना-प्रणाली-- जैसे चित्त स्थिर करना, प्राणायाम, विन्दुघारण 
प्रमृति बातें---ज्यों-कौ-त्यों रह गयी। कबीरदास आदि सत्तो ने इन शब्दों को 
ग्रहण किया था। सूरदास इन सारी गीग-क्रियाओं और कृच्छू साधनाओं को 
अनावश्यक समझते हैं। प्रेम के सामने ये कोई चीज नही । यद्यपि ये इनकों विमार्ग 
में ले जाने का साधन नही समझते, उल्दे इमे बहुत ऊँचा और साधारण जनों के 
लिए अगम्प समझते हैं, परन्तु उनझा यह मत मानना पड़ता है कि भकितिरुपी 
सहज पन्‍्व के रहते यह योग का मार्ग, सब तरह से उच्च हीते हुए भी, व्यथे का 
भार है ।१ 

इसके बाद निर्मुण-ठपासना की बातें है। निर्मुण-उपासना से सूरदास का 
मतलब श/यद कवीरदास आदि की साथना से है। सूरदास इसको भी सगुण- 
उपासना के सामने फीका समझते हैं। इस निर्गुण-उपासना के साधको का कहना 
था कि त्रिगुणा त्मक भेप त्याग करके पूर्ण ब्रह्म का ध्यात करो । भगवान्‌ का न तो 
नाम है, न रूप। उनका कुल भी नहीं, वर्ण भी नहीं। न कोई पिता-माता है, न 
कोई स्त्री है। वे त्िगुणातीत हैं। यह संसार मिथ्या है। ईश्वर को सुस्त भी नही 





4. सूरमायर, 47]2 
2. मधुकर, हम अजान मति भोरी । 
यह मत जाइ वहाँ उपदेसों, नागरि सवल किसोरी? 
कंचेत को मृय कौन देखगो, किन बाँघ्यों गहि डोरों। 
काहू धीं मधुप वारि तै माखन, झौर्न भरी कमोरी। 
विनुद्दी भीत॑ चित्र किन कीन्हो, किन नभ घाल्‍यो शोरी । 
कही कौन पै कइत कनूकां, जिन हढि भूसी पछोरी। 
निरगुन ज्ञान तुम्हारी ऊधौ, हम अबला मति थोटी। 
चाहति सूर स्याम मुख चन्दहि, अपियाँ तृषित चक़ोरी ॥ 
न-झूरयाएर, 47 
3 उऊधोौ हमहिं न जोग सिर्ये । 
जिंहि उपदेस मिले हरि हमको, सो ब्रतनेम बतैये ।॥। 
+-प्रृरतागर 
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पर इस बात का मतलव यह नही कि सूरदास समा पन्‍थ के विरोधी है। वे 
भक्ति को सर्वोपरि समझते हैं । अगर भक्त है तो तीर्थ-ब्रत की जरूरत नही, अगर 
भवित नही है तो तीर्थ-ब्रत से कुछ वड़ी चीज की प्राप्ति नहीं होगी। 

भगवान्‌ की दृष्टि में जाति-पाँति, कुल-शील आदि कोई चीज नहीं है | 
योगी और अयोगी उनकी दृष्टि में समान है। केवल प्रेम चाहिए, प्रेम से ही वे 
मिलते है।? इस प्रेम के अभाव में संसार का प्राणी व्यर्थ ही माया के चक्र में पड- 
कर चौरासी लाख योनियों में भ्रमा करता है। यही सूरदास का अपना मत है। 


3. भध्य युग के ईसाई मरमी और सूरदास 


डाक्टर ग्रियर्सन ने एकाधिक वार सूरदास, नन्ददास, मीराबाई, तुलसीदास 
आदि भक्त कवियों पर ईसाई प्रभाव की चर्चा की है। उन्होने इन्हे मध्य युग के 
ईसाई मरमियों एल्शालत ० ट9्एब्वए, पशणाबबन्बने थाए5, फीताश: 
और 3. पशाला5& ) आदि के समान बताया है। अतएव सूरदास के विद्यार्थी 
को एक बार मध्य युग के ईसाई मरमी सन्‍्तों की सोज करना आवश्यक हो गया 
है। हम यहाँ इन दो-दो श्रेणी के मरमी भक्तों के दृष्टिकोणों को, जिन्हें एक श्रेणी 
का मान लिया गया है, स्पप्ट करना चाहते है। 

ईसवी सन्‌ की बारहवी शताब्दी के बाद फ्रांस के ईसाई मरमी सन्तों की 
साधना में विश्वात्मवोध का प्राबल्य दिखायी पडा। उस समय “चर्च को इस 
समस्या का सामना करना पड़ा था कि इत मरमियीं के विश्वास (&॥॥॥) और 
अम्भीर प्रेम (छथाणा ]00) की भावना को कैठे उत्तेजित किया जाय।” 
क्योकि भक्ति के लिए चैत भावना--ईइवर, ईश्वर का पुत्र और जीव--नितान्त 
आवश्यक थी। इसी समय सेण्ट वर्नडई, हा,गो और रिचाई्ड जैसे महिमाशाली 
सन्तो का आविर्भाव हुआ, जिन्होंने शास्त्र-परम्परा के साथ मर्म-भाव का साम- 
जेस्य किया । उन्होंने इस बात पर जोर दिया कि आत्मज्ञान ही परमात्म-बीघ 
का साधन है और आत्म-पविज्नीकरण (० फ़ुण7ग०४707) तत्त्व-ज।न से कही 
ऊँचा है। तेरहवी धताद्दी में यूरोपियन चर्च में प्रधानत. दो धाराएँ हो गयी थी। 
एक श्रेणी के सन्‍्तों की घोषणा थी कि “आत्मा किसी नियम की पावन्द नहीं है। 
इन लोगो ने खुल्लमखुल्ला स्रप्टा और सुप्ट के भेद को मिटा देना चाह ।” इसी 
नाजुक परिस्थिति में प्रभाव-सम्पन्न मरमी सन्त एसर्ट का आविर्भाव हुआ | 


4. राम भक्तवत्मल निज वानौं 
जाति, गभोत, मुल, माम, ग्रनत नहिं, रंक हीय के रातों ॥ 
ज-प्नेस्मागर, 2 
2 प्रेम प्रेम सो होई प्रेम सो पारहि जैये। 
प्रेम बेध्यो समार प्रेम परमार वैये॥ 
एके निश्चय प्रेम करे जीवन्मुक्ति रखातर १ 
साँचो निश्यय प्रेम को जिहि ते मिले गुपाल 


88 | हजारौप्रतताद द्विवेदी प्रस्यावली-व॑ 


होता और दुःख भी नही (! आत्मा ही ब्रह्म है, बह धट-घट व्यापक है। भगवान्‌ 
अविगत्‌ है, अविनाश्ञी हैं, पूर्ण हैं --इस निर्मुण-ज्ञान के विना मुक्षित नहीं मिलती ।: 

इस मत से सगुण-उपासना की सरलता और उसवग उत्तर भी सूरसागर में 
अनेक स्थानों पर कढ़ा गया है भगवात्‌ के सगुण रूप के हीते हुए निर्मुण- 
उपासना का आश्रय ध्रदास को पसन्द नही । 

मे दो मतवाद ही उस समय जोरो पर थे हवये यूरदास इनसे प्रभावित हुए 
थे | योग-मार्य में कुच्छ साधना पर अधिक जोर दिया जाता था और निर्युण-मार्ग 
में ज्ञान पर। और भी कितने ही पन्‍्थ उस समय वत्तेमान थे। पर उन सभी पर्मीं 
को दो श्रेणियों में विभवत्र किया जा सकता है: रृच्छ-साथना-प्रधान और ज्ञान 
प्रधान | कच्छू-साधना और ज्ञान-मार्ग को चर्चा करते रते समय सूरदास उन सभी 
मतो की आलोचना कर जाते हैं जो उस समय प्रचलित थे । जहाँ-तहाँ अन्य 
सम्प्रदायों के नाम भी सूरसायर में मिल जाते है, जैते मुडिया या मुश्डित संत्याती। 
ये भी ज्ञान-प्रधान साधक ये। सूरदास इनकी सायना को भी ग्रेम के समकक्ष नही 
रखना चाहते । 

जनताधारण में उस समय व्रत, पूजा, उपवास, तीये आदि की महिमा खूब 
प्रतिष्ठित थी । सूरदास इन सारी बातो को ब्यर्म समझते थे ।* इस बात में वे 
निर्मुग ज्ञान-मायियों से प्रभावित हुए जान पड़ते है । योग, यज्ञ आदि अनुप्ठीन 
भी उन्हें पसन्द नहीं ।९ 


॥ गोवी सुनहु हरि सदेस। 

कही पूरन ब्रह्म ध्यावहु, विपुन मिस्या भेष ॥ 

>८ है 4 

ज्ञान बितु नर मुक्ति वाहि, यहू विपय सवार । 

रूप रेख, न नाम जल थल बरत अवरन सार! 

मातु वितु कोउ वाहि नारी, जगत मिथ्या लाइ।! 

सूर घुख दुख नाहि जाके, भजों ताकों जाईआ॥ “+मूरसागर, 4803 
2 सूरमायर, 473 
3. (थी) प्रेस भक्त रहित तिरस जोग कह गायो । 

विरणत अविदासों संत, कहा आति भाय्यों । 


सूरदास जीवन घक कान्‍्ह, कहाँ राज्यों ॥ “-युरसागर, बट 
4 ऊधों, ठुम हो निकट के बाती । 

यह निरयुत से तिर्वाह सुनावहु, ले मुँड़ियः बसे कामी॥। >-सूस्सायर, 4286 
5 गनिका किये कौव ब्रव संजम, सुक-हित मास पढावे। 

सनेसा करि सुमिदयों गज वपुर्द ग्राह प्रथम गति पावे ॥ >-यूरतावर, 722 


6. काहे को अश्वेग्रेध जय कीड़े गया-धाद्ध कासी कैदारव। 
रामकृण्ण अभिघाम ने पदतर जो तन यरे हेम हतमार ॥ 
प्रामर कल्प माये करवत दें, चन्दा तरनि ग्रहद लछशार। 
ूरदास भगवस्त भजब बिनु, यम के दूत कौन टार मार ॥ 
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पर इस बात का मतलब यह नही कि सूरदास स्मात्तं पन्‍्य के विरोधी है। वे 
भवित को सर्वोपरि समझते हैं। अगर भवित है तो तीर्थ-ब्रत की जरूरत नही, अगर 
भवित नहीं है तो तीर्थ-व्रत से कुछ वड़ी चीज की प्राप्ति नही होगी। 

भगवान्‌ की दृष्टि में जाति-पाँति, कुल-शील आदि कोई चीज नही है ।? 
योगी और अयोगी उनकी दृष्टि में समान है। केवल प्रेम चाहिए, प्रेम से ही वे 
मिलते है।? इस प्रेम के अभाव में संसार का प्राणी व्यर्थ ही माया के चक्र में पड़- 
कर चौरासी लाख योनियो मे भ्रमा करता है। यही सूरदास का अपना मत है। 


3. मध्य युग के ईसाई मरमी और सूरदास 


डाबटर प्रियसंन ने एकाधिक वार सूरदास, नन्ददास, मीराबाई, तुलसीदास 
आदि भक्त कवियों पर ईसाई प्रभाव की चर्चा की है। उन्होने इन्हे मध्य युग के 
ईसाई मरमियों छलशालात ० 0भोएवए, पशाणा45 बन 6१795, रितिशां 
और 80. प॥८१5७) आदि के समान बताया है। अतएव सूरदास के विद्यार्थी 
को एक बार मध्य युग के ईसाई मरमी सन्‍्तों की खोज करना आवश्यक हो गया 
है। हम यहां इन दो-दो श्रेणी के मरमी भक्तों के दृष्टिकोणो को, जिन्हे एक श्रेणी 
फा मान लिया गया है, स्पप्ट करना चाहते है। 

ईसवी सन्‌ की बारहवी शताब्दी के बाद फ्रांस के ईसाई मरमी सम्तों की 
साधना में विश्वात्मबोध का प्रावल्य दिखायी पड़ा। उस समय “चर्च को इस 
समस्या का सामना करना पड़ा था कि इन मरमियों के विश्वास (700) और 
गम्भीर प्रेम (फ़् ॥076) की भावना को कौठे उत्तेजित किया जाय।” 
क्योंकि भवित के लिए त्रैत भावना--ईइवर, ईश्वर का पुत्र और जीव--नितान्त 
आवश्यक थी। इसी समय सेण्ट बनेर्ड, ह्मूगो और रिचार्ड जैसे महिमाशाली 
सन्‍्तों का आविर्भाव हुआ, जिन्‍्होने शास्त्र-परम्परा के साथ मर्म-भाव का साम- 
जस्य किया । उन्होने इस वात पर जोर दिया कि आत्मज्ञान ही परमात्म-बोध 
का साधन है और आत्म-पविश्नीकरण (३८ एणगी०४॥०॥) तत्त्व-ज्ञान से कही 
ऊँचा है। तेरहवी शताब्दी मे यूरोपियन चर्च में प्रधानत. दो घाराएँ हो गयी भी। 
एक श्रेणी के सनन्‍्तों की घोषणा थी कि “आत्मा किसी नियम की पावन्द नही है। 
इन लोगों ने खुल्लमखुल्ला स्रप्टा और सृष्ट के भेद को मिटा देना चाहा ।” इसी 
नाजुक परिस्थिति में प्रभाव-सम्पन्न मरमी सन्त एसर्ट का आविर्भाव हुआ । 


. राम भकतवत्मल मिज बानों। 
जाति, गोत, बुल, माम, गनत महि, रंक होय के रानौं ॥ 
+-डुप्मागद, 42 
2. प्रेम प्रेम सो होई प्रेम सो पारहि दैये। 
प्रेम बेध्यो संसार प्रेम परमार पैसे ॥ 
एके निश्चय प्रेम को जीउन्मुस्ति राय 
साँचो निरचय प्रेम को जिद ते मिले गुपाल ता 
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इन्होने वड़ी जोरदार भाषा में वाइविल के 02976 5907 व ॥5 29७: 
घ० $०पा की व्याख्या करके परमात्मा को इतने निकट बताया कि बात्म। सदा 
सर्वदा ईश्वर के साथ है। 

इन तथा अन्य ईसाई सनन्‍्तो की साधना को थीड़े मे इस प्रकार कहा जा सकता 
है---7. आत्मसमर्यण (5९६ 5धाःशाए८व ) , 2. अपने में प्रभु के जीवन की अनुभूति 
(प्रा हिदेाड़ 0 7.04'5 ॥ एातांत प्र3), 3. तीन दिश्वाएँ : पवित्रीकरण, 
उज्ज्वलीकरण और योग या एकात्म भाव, 4. प्रतीक भावया, 5. अन्तदूँ प्दि और 
प्राप-बीध की कोमलता । 

पहली बात है ०ण५धाअ०॥ अर्थात्‌ चैतन्य का अकस्मात्‌ उदय और धर्म- 
जीवन के लिए व्याकुलता !' इसके बाद आता है एथाह०(ए८ 8१6 अर्थीत्‌ 
ससार से वैराग्य, पाप-बोध, दीनता और आत्म-त्याग ।* इन दो दक्शाओं को पार 


2. तुलना कीजिए-- 
जनम सिरानी ऐसे ऐसे । 
की घर-घर भरमत जदुपति विन दे सीवत की वैसे ( 
की कहुँ खाम-पाव-रमनादिक की कहुँ बाद अनैसे। 
की कहूँ रक कहूँ ईश्वरता नट-वाजीगर जैते॥आ 
चेत्मों वाहि गयो दरि अवेध्तर मौच बिता जल जैते) 
यह गति भई सूर की ऐसी स्थाम मिले धो कौसे ॥ 
२८ है ट् 
अब हों नाच्यों बहुत गुपाल । 
काम क्रोध फो पहिरि चोलना कष्ठ विषय को साल । 
महा मोह के सूपुर बाजत लिन्‍दर शब्द रसाल।! 
८ ८ ् 
कोटिक कला काछि दियराई जल थल सुधि नहि काल । 
सूरदास को सब अविधा हूरि करहु नेदेलाल) 
2. वैशग्य-- 
सबधि सनेहो छांडि दयो । 
हां जदुनाय जरा तन प्रास्यों प्रतिमो उतारिं गयो। 


$ रद रद ट 
गोइ धत धाम ताम सोई ठुल यह व्‌ जिद्धि विढयो । 
अब सबटी को बदन स्वान खो वितवत दूरि भयो। 
दारा सुत हित चित सम्जव सब काहु न खोचि लगो ! 
संयूति दोष विचारि सूर घनि जे हरि सरनत ग्रगो। 
पपदोंघ--- 
प्रमुं, हों सब पतितत कौ टीडौ 3 
और पतित सब द्योग चारिके हों तो जनमत ही को । 
बधिक अनार गविका तादी और पूतनां ही यौ। 
मोंहि ज्ञोड़ि चुम और उधारे मिट शूल किम जी को । 
कोऊ ते समरय से करते को खेचिक्‍्टत हों सोती । 
मरियत साज सूद प्रतितत से बहुत सबसे में सोकों । ८२ 
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चरननि चित्त निरन्तर अनुरत रसमा-चरित रसाल ॥ 
लोचन सजल प्रेम-पुलकित तन कर कंजनि दल माल ॥ 
ऐसो रहत लिखत छन-छना जम अपने भायों भाल। 
सूर सुजस रागी न डरत मन सुनि यातना कराल ॥ 
तो पाप की कराल यातना से उद्धार पाने के लिए मही। अगर उनका मन 
अनुरागी ही जायगा तो उन्हें यमराज के लेखों और दण्डीं की बिलकुल परवा 
वही । पर ईसाई भक्त ईश्वर को ओर इसलिए झुका है कि वह पापमय है और 
सीप्ट का कुश उसे पाप से मुक्त कर देगा । दूसरा अन्तर जो इन दोनों भावनाओं 
में है वह यह है कि सूरदास आदि भकक्‍त-कवियों का पाप बाह्य या आगन्तुक वस्तु 
है, परन्तु ईसाई भक्तों का पाप आन्‍्तर और स्वाभाविक वस्तु है। तीसरा अन्तर 
ह है कि सूरदास या तुलसीदास की पाप-भावना वैयक्तिक है और ईसाई भक्तिवाद 
इस वैयक्तिता के एकदम विरुद्ध है। 
ईसाई मर्म-भावना के साधको में से कुछ ऐसे अवश्य है जिनके साथ इन भक्त- 
कवियों की तुलना की जा सके । ईसाई धर्म के ईश्वर के दो रूपो, ससीम और असीम 
को लेकर इन्होंने ठोक वैसी ही सृष्टि की है जैसी वैष्णव कवियो मे । ईइवर, इतके 
अनुसार, शक्ति में अनन्त है, किन्तु प्रेम में सान्त । इस प्रकार के भवतों में 780०0 
9077० आदि का नाम लिया जा सकता है। 
आगे चलकर यह स्पष्ट होगा कि ब्रजमाषा के कवि नितान्त प्रत्यक्ष, ठोस रूप 
के उपासक हैं ? मगर ब्रजभाप। की कविता भगवान्‌ के असीम अरूप की कल्पना 
को पूर्व से ही स्वीकार कर अग्रसर होती है। एक वार वह स्वीकार कर लेती है कि 
श्रीकृष्ण परब्रह्म हैं--अनादि, अनन्त, अखण्ड, अछेद, अभेद; और राधिका उनकी 
ह्ञादिनी चिन्‍्मयी शत हैं---आश्रित, आसकत, सापेक्ष? । इसी सापेक्ष और निरपेक्ष 
के इन्द्र को ब्रज का कवि अपनी कला से अभिव्यवत्त करने जा रहा है। इतना स्वीकार 
कर लेने के बाद वह लेखनी उठाता है और फिर भूल जाता है कि उसने किस पूर्व 
स्वीकृत रूपक की नीव पर अपना भक्ति और प्रेम का प्रासाद सडा किया था। ईसाई 
मरमी कभी इस बात को नहीं भूलता । इसो लिए ईसाई साधक भक्त के सिंहासन 
पर आकर रुक जाता है और वैष्णव भक्त और भी ऊपर उठकर कवि के आसन 
पर बैठ जाता है। वहाँ वह समर्थ और सुन्दर के भेव-माव एकदम भूल जाता है। 


4. उस युग का समाज और सूरदास की साधना 

सूरसागर के पढ़ने से उस युग के समाज का एक चित्र, जो सर्वागपूर्ण तो नहीं 
कहा जा सकता पर पर्याप्त जरूर है, आँखों के सामने खिच आता है। देसा जाय 
सूरदास की साधना से उसका क्या सम्बन्ध था । यह कह रखना उचित होगा कि 


. परिश्विष्ट क 
2 भूमिश 
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हमारा मतलब यहाँ साधना के आलम्बन, या तद्द्वारा प्रभावित समाज से ही है। 
वैसे सुरदास के विद्यार्थी को यह पता लगाना भी बहुत सुश्किल नहीं है कि उस 
जमाने के परचूनी की दूकान पर वया-बया चीजें सुलभ थी या उस युग की स्जियाँ 
किस तरह बाल सँवारती थीं, कौन-कौन-से यहने पहनती थी । हम यह मालते हैं 
कि इस चीज़ों का भी ऐतिहासिक मूल्य है, परन्तु हमारे अध्ययन का साधना तें 
अधिक सम्बन्ध है। अवसर मिलते पर इन विययों की चर्चा भी की जायगी, पर 
घहाँ नहीं । हु 

यह ध्यान देने की वात हैं कि दक्षिण से जो भवित की धारा उत्तर भारत मे 
आयी थी, बह सर्वत्र एक ही समान नही बनी रही। वंग।ल में उसने एक रूप धारण 
किया, गुजरात में दुसरा और युवतप्रान्त मे तीसरा। इसका कारण यह है कि मूल 
धारा जिस प्रदेश में पहुँची, वहाँ की सामाजिक परिस्थिति के अनुसार विशेष रूप 
में परिवर्तित हो गयी । इस प्रकार सूरदास में वह घारा एक रूप में दृष्ट हुई, 
तुकाराम मे दुसरे में | इसी समय पदिचम के सूफी-मत की एक साधवा-पद्धति भी 
इसी देश में आयी थी और वह इस देश के कबीर आदि में एक स्वतस्त्र हुप धारण 
कर गयी । कबीर और सूरदास आदि का साधना-प्रदेश करीव-करीब एक ही था। 
इन दोनों सन्‍्तो ने दो मार्ग लिये, परन्तु दोनों का ही आधार एक ही प्रकार 2] 
सामाजिक परिस्थिति थी। इसलिए इन दोनो सन्तों में जो बातें एक ही-सी ऐं 
उनसे उस युग के समाज का चित्र स्पष्ट हो सकता है। 

ऊपर के कथन को समझने में भूल हो सकती है। कहा जा सकता है कि सूरदास 
मा कवी रदास की साधना का विश्शिप्ट रूप किसी सामाजिक परिस्थिति का परिणाम 
नहीं है, वह व्यक्तिगत चीज है और व्यक्ति-विश्वेष की शिक्षा का फूल है। समा 
से उसका कोई सम्बन्ध नही। परन्तु इतना तो मानना ही पड़ेगा कि ये लोग अपने 
आस-पास की परिस्थिति से प्रभावित हुए थे। सूरदास का भक्ति-तिद्धानत 


! पाठकी के बुत्हद-निवारण के लिए यहाँ हम बता देगा चाहते हैं. कि उस शुग मे बलिया 
लोग 'लौग, नारियत, दाप, सुपरारी', 'होग, मिरच, पीपर, अजवाइन, 'कूट, फोइफर, गोंडि, 
वचिरता, कटणीरा', 'आय, मजीठ, साय, सेंडरर', 'वाइविरग, बहेस, हरे! इत्यादि बोजें देंदी 
करते थे ! 

कही दातन्‍्टू कहा गयहैँ हमसो 

जा बारत जूबसी सब अटको सो बूझत हैं तुम सो । 

लोग वारियत् दाख सुपारी कह लादे हम आर्वे । 

हींग मिरिच पीपर अजवाइन ये सब बनिज कहाये ! 

कूट काइफर सोॉंठ विरता करजोरा कहें देखत । 

अल मजीठ लाख सेंदुर कहें ऐसे हि विधि अवरेखत | 

चाइजिरप बहेरा हर कहें बेल योंद ब्यातारी । 

शूर स्पाम लरिकाई भूली जोबन भर्ये मुरारो ॥ न 

इनिद्रास के विद्यानू पता लगायें कि सूरदास यूरोपियन व्यापारियों द्वारा आतीते मसालि डे 

परिचित थे या नही ! 
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वल्लभाचार्य का उपदेश-रम्भूत माना जा सवता है; पर यह भी यया सत्य नहीं है 
कि एक विशेष परिस्थिति मे उन्हें वल्लभाचार्य की ओर प्रवृत्त किया था ? इस 
दृष्टि से देसने पर जान पड़ता है कि उस युग के भारतीय समाज के सामने कोई 
बहुत ऊँचा आदर्श नही था। लोग याते-पीते ये, रोगी गा निगेग होते थे, सोतै- 
जागते थे और चार दिन तक हेसकर या रोकर मर जाते थे। जो धामिक प्रवृत्ति 
के थे, थे दम-बीस मन्दिर बनवा देते थे; यज्ञन्याग करके हजार-पाँच सौ ब्राह्मणों 
और गा६धुओं को भोजन सिला देते ये। ऊँचे वर्ग के लोग अपनी झूठी शा में मत्त 
रहते थे। इनका प्रधान कततेंव्य था, --जो उस युग में धनी आदमी की शोभा समझा 
जाता था--विल। सिता । कवि लोग इस विलासिता की प्रशंसा करते थे, भाद लोग 
उनका यही यश गाते थे और समाज की निचली श्रेणी के आदमी अपने रकत तथा 
प्रांस को गलाकर इतकी विलासिता की आग को सदा प्रज्वलित रखने के लिए ईंधन 
एकत्र कर देते ये। प्रत्येक गृह कलह का असाड़ा था, क्योकि सम्मिलित परिवार-अथा 
तब भी चल रही थी । उस समय जो जब तक कमा सकता था, चैन करता था। वृद्ध 
और शिथिलेस्िय होने पर उसी के लड़के-वाले उसका निरादर करने लगते थे । 
अपरहमने जो बातें वही हैं, वे अनुमान से ही कही गयी है। इस अनुमान के लिए 
सूरदास और कबवीरदास में बहुत वग़फी मसाला है। हम उनके बाथनों को ज्यों-का- 
त्यों नही स्वीकार करना चाहते । कारण यह है कि वे समाज की स्थिति रपप्ट करने 
के लिए कुछ नही कहते । उनके कहने का प्रधान लक्ष्य या तो उसकी अस्थिरता 
दिखाकर वैराग्य-भावना की उत्तेजित करना है या सुधार की प्रवृत्ति को जगाता | 
दोनों हो उद्देश्यों को सामने रखकर समाज के केवल असत्‌ अंश पर ही जोर दिया 
जा सकता है। भवत और सन्त कवियों ने वस्तुतः वैसा ही किया है। 
सूरदास ने एक पद में तात्कालिक मनुप्य-जीवन का एक पूरा चित्र खीचा है । 
है यह तो केवल उसकी विलासमय दा का, परन्तु अगर सूरदास की मनोभावना 
का परिचय रखते हुए इसका उपयोग किया जाय तो उस समाज का कुछ 
अनुमान किया भी जा सकता है। इस पद में माता के गर्भ मे आने से लेकर मृत्यु 
तक का जो वर्णन किया यया है, बह जीवन की विफलता की एक मनोरंजक कहानी 
है। नीचे वहू पद दिया गया है: 
चौपरि जगत मढ़े जुग बीते । 
गुन पाँसे, क्रम अंक, चारि गति सारि, न कबहूँ जीते ॥ 
चारि पसार दिसानि, मनौरथ घर, फिरि फिरि गिति आने । 
काम-कोघ-मद-संग सूढ़ मन, खेलत हार ने मारता 


मातु मर्भ बिति पाइ पिता दस मास उदर से डारे। 
जनम छठी छक और वधाई दुई छऊ दुई पुनि पारे।॥। 
सुण्डम करनवेध ब्रतन्वन्ध विवाह गवन गुहवासी। 
आलिंगन चुंबन परिरंसत नखछत चार परस्पर हासीआ 
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केतिकी करना वेलि चमेली सुमत सुगन्ध सिचाये। 
रचहिं तलल्‍्प निशि-भोग चतुर सम बहुत एकादस पाये ॥ 
उर-परसव सब अंग विलोकत ऋीड़त सुख-सुख जीके। 
चोली चीर अलक भूषण फिरि साजत पिय भव नीके ॥ 


नख-सिख साजि सिगार सकल जिय सुन्दर वदन निहारत। 
विविध विलास सकल कौतुक रस छ दस अंक भरि डारत ॥ 
जोबन-मद जन-मंद मादक मंद घन-मंद विध-मंद भारी। 
काम-विवस पर-नारि भजत दुइ पंचसरहि किरि मारी ॥ 


पौरि पगारि महल मंदिर रचि राजत रंग अठारी। 
भीतर भवन विचित्र विराजत पंच दुवादस द्वारी॥ 
कृपी वणिज व्यवहार प्रामपति हय बाँधत दर हाथी। 
कॉरि अभिमान हरीतों बेमुख संग नहीं कोड साथी॥ 


रतन रजत कंचन मुकुता मनि माविक संचित कसि-कसि। 
छह छुनि ग्ुनत छहो रत वितसत कहते अगरह हेति हेषि ॥ 
परिवा तो पंचमी दसमि कहूँ पोत टका चित कीन्हा। 
पंचा त्तीनि परे मोकी विधि विप्रनि भोजन दीन्‍न्हां॥ 


स्वजन समधि परिवार दास-दासी जन सब हितकारी। 
दाव घाव गति देखि करत रति पंजा पारत न्यारी॥ 
संध्या तिमिर इन्दु दुविधा दुई ठोक निगम-प्रथ चालत्त। 
खबन पुरात सिला तुलसीदल पूजित दुखितहि पालत॥ 


पंच वरप दस वरप और जुग छक सेलहु सिलवारी। 
सिसु गई जीत्ति किसोर काल हति मन काँची करिडारि॥ा 
पुनि पोछक औरों छक पंजा साजि सारि संख फोरयो। 
तितने दाउँ वहुरि फिरि सेली तरुण विरध जुग जोरुगो॥। 
आमावस पूनों संक्रान्ति ग्रहन द्विज कर भव मेलता 
एकादसी द्वादसी संजम कछू देत छक बेलताए 


मंगल चुध गुए सुक्र भाव सप्ति सान्ति करत अह तीके। 
राहु केतु चत्रमा सुसंबत छतन परत हित जीके॥॥ 
सेन उठाने अमदे बिना जन उपवासन तव साधे। 
दुई चोदसी जनम निया सिर पाँच चारि मन वॉपेा 
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द्वारावती गोमती पुष्कर तीर्थ प्रयाग अन्हाये। 
गई ने मन की कठिन सलिचता कहा भयो भ्रमि आगे ॥ 
बारह वन ब्रज के परिदक्षिण पंच दवादसे पेलत। 
जप-तप रांजम नेम धरम ब्रत करि-करि कप्ट सकेलत ॥ 


सुध्रि-बुधि सुमति सुरजि गई दसनिधि जूरा जुग विधि बाँघे , 
घरत चरन निरलरत लकुट ले चलन नवल कई कॉपत। 
कास सफद् कर तन गिरिधर घुक तदा विछूरत भासत ॥ 
सुत वनिता हित पाँचों नेह्‌ू नातो सब ही दूठे। 
दाव कुदाव परे दुई पंचत जोरा दुइ जुग फूंठे॥ 
बाल, किसोर तसन जर जुम सो सुएक सारि ढिय ढारी। 
सूर एक यी नाम बिना सर किरि-फिरि बाजी हारी॥। 


सूरदास ने मनृष्य की इस विफलता का कारण भजन का अभाव बताया है। 
अगर भजन हो तो यह सारी विफलता, एक महती सफलता के रूप में परिवर्तित 
हो जाय । सूरदास ने वस्तुत, अपने काल की सारी विलासिता का सुस्दर उपयोग 
किया है और कोई भी सहृदय इस बात को अस्वीकार नहीं करेगा कि सचमुच 
उन्होंने भजन के पारस-पत्यर से स्पर्श कराके विलासिता-रूप कुधातु को सोना 
बना दिया है । उस युग के मनुष्य की विफलता की प्रथम सीढी है--"आलियन- 
चुंबन परिरभन, नव-छत चारु परस्पर हांसी।” और सूरदास से अधिक किस कवि 
से इनका सफल वर्णन किया है ? 

अब हम टीका-युय की प्रधान समस्या के साथ सूरदास का सम्बन्ध समझ 
सकते हैं ६ टीका-सुग के पष्डित मनुप्य की दुर्बलता को दवाने के लिए कंठोर-गे- 
कठोर विधि-व्यवस्था का आयोजन कर रहे थे; उन्होंने देखा, वे असफल रहे। 
टीका-युग के पण्डितों मे एक बड़ी विशेषता यह थी कि वे हिखू-जाति की रक्षा के 
लिए कोई नया पन्‍्य नही चलाना चाहते थे। शास्त्रों की आड़ में वे अपना मत- 
अचार करना नहीं जानते थे । सूरदास ने भी ऐसा नहीं किया । यूरदाय चाहवे ठो 
आसानी से कोई सम्प्रदाय खड़ा कर सकते थे। उनसे कहीं कम प्रमावशादी महा- 
त्माओं ते असग-अलग सम्प्रदाय निकाते। परखु यृरद्य ने देदा मु 
महापुरुऐे की विशेषता यह है कि ये सनुष्य की दु 
इन्ही दुबंबताओं को, उसरी रक्षा के लिए, उपदुह्द उडी बना दे 
ऐसे ही मद्मापुरुप थे। वें अपने प्रयत में सफल ४० 

ये दुर्वलताएँ हैं दया चीज ? दरब-८ 
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पड़ती है---भयानक वैग से । यह दूसरी और निकली हुई प्रवृत्तियाँ मनुष्य को 
दुर्बंलताएँ है । जिन दिनों टीका-युग के विह्यन्‌ 'तथा हि! और 'अपि च' की पुंआ- 
धार वर्षा के साथ झास्त्रों का आदेश मानव-समाज १२ लाद रहे थे, उन्ही दिनों : 
जोवन-मद जन-मद मादक-सद धन-मद विधघन्मद भारी।) 
काम-विवस पर-नारि भजत दुइ पंचसर्राहे फिरि मारी॥ 
सूरदास आदि सन्त कवियों ने इसी विरुद्धगामी प्रवृत्ति को भगवान्‌ दी ओर 
फेर देने की चेप्टा की और आइचर्यजनक सफलता पायी। प्रमाण चाहते होंतों 
सूरदास यहाँ हैं, तुलसीदास यहाँ है, रसखानि यहां है, घनआनन्द यहां हैं, रितवा 
मिनावें ! 
कवि-कुलगुए रवीद्धताथ ने 'सूरदसेर प्रार्थेना' नामक एक लम्बी कविता 
लिखी है। दृश्य उस समय का है जब एक रमणी पर आसकत हो चुकने के वाद 
सूरदास को आत्म-ज्ञान हुआ था। हाथ में छूरी लेकर वे उस रमणी से अपनी जाँसों 
को फोड़ देने का अनुरोध कर रहे है। उसकी अन्तिम पंकितयों में वे कहते हैं : 
“वो फिर वही ही देवि, विमुख न होओ; इसमें दोप ही वया है ? हृदयाकाश 
में जगी रहने दो न, अपनो देह-हीन ज्योति ! वासना-मलिन आँखों का कंलके 
उस पर छाया नही डालेगा, अन्ध-हृदय चिर दिन तक नील-उत्पन पाता रहेगा। ' 
“तुम में देखूंगा अपने देवता को, देखूंगा अपने हरि को, तुम्हारे आलोक में 
जगा रहुँगा इस अनन्त विभावरी (रात्रि) में ।” 
सचमुच सूरदास की सहज साधना ने अपने लौकिक प्रेम में भगवान्‌ की मूर्ति 
देखी है--शुद्ध, विर्मेल, तिप्कलंक। धन्य हो सूरदास, धन्य है तुम्हारी साधना। 
रवीन्द्रगाथ के साथ ही हम भी पूछते हैं : 
सत्य करे कहो मोरे हे वैष्णव कवि, 
कोथा तुमि पेये छिले एइ प्रेमच्छवि ? 
कोथा तुमि शिसेछिले एइ प्रेम-गान 
बिरहतापित हेरि फाहार नयान 
राधिकार अश्रु आँसि पड़े छिलो मने ? 
विजन वसन्त राते मिलत-शयने 
के तोमारे बेंधे छिल दुठि बाहु डोरे, - 
आपनार हृदयेर अगाध सागरे 
रेसेछिल मग्न बर्परे ? एवो प्रेम-कथा, 
राधिकार चित्त दीर्ण तीव्र व्याकुलता 
चुरि करि लइ्याछ कार मुस, कार 
आऑपि हते ? आज तार नाहि अधिकार 
से संगीते ? तारि नारि हृदय मंचित 
तार भाषा हते तारे करिये वंचित 
चिर दिन 
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[सच बताओ है वैष्णव कवि, तुमने यह प्रेम-चित्र वहाँ पाया था ? यह विरह- 
तप्त बान तुमने कहां सीखा था ? किसकी आँखें देखकर राधिया की असु-भरी 
अखिं याद आ गयी थीं ? निर्जत वसस्त-रात्रि वी मिलस-अँया पर किसने तुम्हे 
मुज-्पाणों से बाँध रखा था; और अपने हृदय के अगाघ समुद्र में मग्य कर रखा 
था ? इतनी प्रेम-कथा, राघिडा की चित्त विदीर्ण कर देमेवाली तीज व्यायु लता 
तुमने किसके मुंह और किसकी आँपो से चुरा ली थी ? आज क्या इस सगीत पर 
उसका (कुछ भी) अधिवर नहीं है ? क्या तुम उसी के नारो-हृदय वी सचित 
भाषा से उसी को सदा के लिए वंचित कर दोगे ? ] 

मूरदास आदि भवत-कवियों ने अपने लोकिक ग्रेम झा सर्वस्त भगवान्‌ को 

समवित किया । जो लोग इस रहस्थ को नदी जातते कि “हम जो चीज देवता को 
दे मफते हैं वही अपने प्रिय को देते हैँ---और जो प्रियजन को दे सकते हैं वही 
देवता को देते हैं! और हम पायेंगे कहाँ ? देवता यो हम प्रिय कर देते हैं, प्रिय 
गो देवता ! "' 

देवतारे! याहा दिते पारि, दि ताइ 

प्रिय जने, प्रिय जने याहा दिते पाई 

त्ताइ दिह देवतारे, आर पायो कीया ? 

देवतारे प्रिय करि, प्रियेरे देवता! 
वे मुरदास की कविताओं से नाक-भौ सिकोड़ने हैं। उपाय यया है ? 


5. हिन्दी साहित्य और वैष्णव धर्म 
मध्ययुय में भक्रि की एक नयी पारा भारतीय मद़्ादीर के इस छोर से उस ऐोर 
तक बह गयी और देखते-देसते इस विधाल देश को इस नये रूप में बदल दिया। 
भाषाशर्त्र के प्रराण्ड पण्डित डॉय्टर ग्रियर्गेत सध्ययुग ये एस आररोसग गे गग्बन्ध 
में पहने हैं: “विजली की चमक के समान थर्माना इसे समस्त (अर्पातु पुराते 
पामिक मतो के) अन्यकार के ऊपर एक गयी बात दिसादी दो । कोर्ट हिखे नहीं 
जातता कि यह बात बहीँ गे आयो, बोई भी इसके प्राइभोय शा प्राख निश्चि 
नहीं कर सरता; शेखु ये मनी शारपीय य्न्य जो एस (भरिष) वे सम्बरप मे 
लिये दे है, और जिनया दास निश्मयपूर्देश खाया जा संग है, ईमार्य रुत्‌ मे 
बहुत बाद लिगे गये हैं ।" इसीलिए डॉक्टर सात्य रस मंदी बात या झदुमय शर 
मरे है। आपा बहता है हि यह बाप मद्रास प्रात में शारग् बम ये 
मगप्रश्चय के ईमसाइपयी से प्ररध पी यदी है 5 
यही दिदान्‌ एश डुसरी जगह लिसते है--/ शोई भी मदुप्य, मिये पटरी 
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और बाद की झताब्दियों का भारतीय साहित्य पढ़ने का अवसर मिला है, उस 
भारी व्यवधान (889) को लक्ष्य किये बिना नदी रह सकता जो प्राचीन और नयी 
(धामिक भावनाओं ) में विद्यमान है । हम अपने को एक ऐसे धामिक आन्दोलन 
के सामने पाते है, जो उन सब आन्दोलनो से कही अधिक विशाल है, जिन्हें भारत- 
वर्ष ने कभी देखा है-यहाँ तक कि वह बौद्ध धर्म के आन्दोलन से भी अधिक विज्ञान 
है, बयोकि इसका प्रभाव आज भी वर्तमान है। धर्म ज्ञान का विपय नही, प्स्स 
(शा०पंता) का विपय हो यया था । इस समय से हम साथना और प्रेमोल्दास 
(79प/शंञए 0 ॥2एप्ा०) के देश में आते हैं और ऐसी आत्माओं का 
साक्षात्कार करते हैं जो काशी के दिग्गज पण्डितों की जाति की नही हैं, वर्क 
जिनका सम्बन्ध मध्ययुग के यू रो वियन मरमी (709580) , वर्नई ऑफ कलेयरवॉरिस 
(फव्पालरव 7 टागारवए) , घामस-ए-केम्पिस (पशाताएव5-वर्न( धय[ग5)। एस 
(प्रकरण) और सेंट येरिसा (88, 7९:59) से है।”” डॉक्टर ग्रियर्सन के इन दो 
उद्धरणों से यह स्पप्ट ही प्रकट हो जाता है कि भारतीय मध्ययुग का भकिति-आस्दोवव 
संसार के इतिहास से वेजोड़ है । जैसा कि डॉक्टर साहब ने बताया है, इस युग की 
घर्म, ज्ञान का विपय नही, रस का विषय है। दूसरे शब्दों में हम कह सकते हैं कि 
इस यूग के धर्म और कला को अलग-अलग रखकर विचार नही किया जा सकता | 
क्या वास्तु-शिल्प, बय। चित्रकला, क्या काव्य, क्या नृत्य और क्या संगीत--मैवत 
एक ही बात दिखायी देती है; और वह यह कि समस्त भारतीय अन्तरीप एक 
पिरे से दुसरे सिरे तक भकिति---विशेषकर वैप्णव-भक्ति---की शक्तिशाली तरंग 
से आक्रान्त हो उठा था। इस बात का महत्व तब और भी बढ जाता है णब हैम 
देखते हैं कि इसी युग में भारतवर्ष विदेशी धर्म और विजातीय संस्कृति का करंगा- 
जनक शिकार बना हुआ था । 
प्रिर्सन ही को नही, उनके पूर्यवर्ती अनेक पण्डितों को भी यह सन्देह हो चुकी 
है कि भविति-आन्दोलन ईसायत ,की देन है । वेवर और लासेन ने भी यह सन्देह 
किया था। डॉक्टर साहब की शकाओ कया समाधान हमने इसी पुस्तक में अन्त 
किया है। प्रियर्सन साहब के सामने ही संस्कृत-भाषा के प्रकाण्ड पण्डित शीडुत 
(अब डॉक्टर) कीथ ने उनको प्रायः समस्त युक्तियों का खण्डन कर दिया था। 
परन्तु जब हम मध्ययुग के उस रहस्मय युग में एकाएक भविति-आन्दोलन के प्रवर् 
स्रोत का अनुमान करते है, तो इन विदेशी पण्डितों के इस विश्वास की ऑर्शिचर्म- 
जमक नहीं कह सकते कि भारतीय साधना में भवित बाहुरी उपादान है । उनका मह 


[[ प्रियर्सन : भत्तिमाय . एस्साइकोपीडिया ऑफ रिलीडन एपड एथिक, वो. 2, 7909 
2. इन मं बातो की विस्तृत आलोचवा के लिए विम्नलिखित कई बरन्‍्ध दध्टब्प हैं 
() १4०००वा मरांप्रवणंद्ा गाए ऐड 465९ (० एड १२९६७(०- ३१४. (52680) 
(2) प्रभ« (त्रा0 उटयंज्रात०, (ाफानागराज शत चाल (प्जुंशड,,- [. हि. है 3९ 
4907). 
(3) उपत नाम का धवन्ध, ५ फ. 4, उ, है, &, 5, 4890 
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अ्रम स्वाभाविक है। असल बात यह है कि जिस प्रकार मनुष्य के दुवंल और रोगा- 
ऋान्त होने पर उसकी जीवनी-शक्ति एकाएक प्रवल वेग से जाग पड़ती है, ठीक 
उसी प्रकार भारतीय संस्कृति के रोगाक्रान्त होने पर उसकी जीवनी-दशवित, अर्थात्‌ 
भवित-साधना, वेग के साथ जाग पड़ी थी। हम इस प्रश्न के ऊपर फिर विस्तृत 
विवेचन करेंगे। 
हिन्दी-साहित्य पर वैष्णव प्रभाव का अध्ययन एक विशाल कार्य है। मध्ययुग 
का हिन्दी-साहित्य कुछ थोड़े से अपवादों को छोड़कर समस्त वैष्णव-साहित्य ही 
है। मिश्ववन्धुओं ने जिन नौ महाकवियों को हिन्दी का 'नवरत्व' माना है, जिनकी 
संख्या बाद में दस करनी पड़ी है, उनमें से सात तो नख से सिख तक वैंप्णव है। 
तीन--चन्द, कबीर और भूषण--और चाहे कुछ भी हो, अ-बैष्णव नही है। 
“मिश्रवन्धु-विनोद' के प्रथम दो भागो भे जिन कवियों की चर्चा है, उनमे पचासी 
फीसदी पूरे वैष्णव है ।' शेप में बहुत ही कम अवैप्णव है । साहित्य की धर्म के साथ 
इस प्रकार की अद्भुत एकात्मता संसार के इतिहास मे विरल नही है । परन्तु कुछ 
ऐसी बातें है जिनके कारण वैप्णव-साहित्य और दैप्णव-साधना की एकता संसार 
के इतिहास मे एक नयी बात है। वह बात वया है, यह समझने के लिए हमे इस 
युग तक के साहित्यिक और धामिक विकास की एक साधारण जानकारी आब- 
इयक है। 
भारतीय नाद्यशास्त्र के आरम्भ में ही एक ऐसी कथा आती है जो विद्वानों 
को चक्कर में डाल देती है । इस कथा के अनुसार देवताओ की प्रार्थना पर ब्रह्मा 
ने 'नाट्यवेद' नामक पाँचवें वेद की रचना की थी। साधारणतया हिन्दू आचार्य 
किसी नये शास्त्र की नीव डालते समय उसका सम्बन्ध किसी-न-किसी प्रकार वेदो 
से जहूर स्थापित करते है। नाट्यशास्त्र की रचना के समय भी यह बात अवश्य 
प्रस्तुत हुई होगी । परन्तु जब कोई सीधा सम्बन्ध मिलना असम्भव हो गया होगा 
तब उक्त कथा के बल पर एक पाँचवे वेद की कल्पना आवश्यक समझी गयी 
होगी। मामला पेचीदा इसलिए हो जाता है कि वस्तुतः वेदों में ऐसे कथीपकथनों 
की कमी नही है जिन्हे आसानी के साथ माटकों का मूल रूप कह सकते थे; फिर 
नाट्य-वेद की कल्पना शास्त्रकार ने क्यों की ? प्रभावशाली विचार के लगभग 
सभी यूरोपियन पण्डितों ने इस पर अपनी-अपनी रायें दी हैं ।* फलतः 'मुण्डे-मुण्डे 


. यह वर्गेकरण इस प्रकार है-- 
वैष्णव कवि 84.79, सस्त (अर्थात्‌ शास्त्र की परवा हिये दिता भक्त करनेवाले) 
3 59, मुसलमान 2.75, जैन 2 74, अन्यास्य 6 3 प्रतिशत । 
यह सूची अपूर्ण हो सती है, क्योकि वितने ही कवियों के दिप्य में दीव-्डीक नहीं 
जाना जा सका हि उतकी वविता का विषय जया है। यह घ्यात देने को बात है कि 
मुसलमान कवियों मे से अधिकाश बैप्णवभावापस्त हैं और जैनो में भो बुछ देष्णव दंग केः 
कवि हैं। 
2 इन मतों के लिए ए. दी. बीय वा 'इडियत ड्रामा! देखिए । ३ 
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मतिभिन्ना! तो हो गयी, परन्तु कोई उच्ति समाधान नही हो पाया । 

हमारी समझ में इस मामले का इतना पेचीदा हो जाना एक कत्पित किन्तु 
भमात्मक सिद्धान्त को स्वीकार कर लेने पर निर्मर है। यूरोपरियन पर्डित यह्‌ 
मानकर ही कलम उठाते हैं के भारत में जो ऊँछ है बह वेदों से ही घुरू होता 
है। हमे थी मनमोहन घोष का यह मत ठीक जान पड़ता है कि न/टक इस देदय में 
आरयों के आगमन के पु हो वत्तमान थे। परन्तु उनमे पात्रो की बातचीत नही रहा 
करती थी, वे अभिनय-प्रधान हुआ करते थे । इने अभिनयों का काम था 'रस' का 
उद्देक । आर्य-संसर्ग के बाद अभिनय के साथ-साथ कथोपकथन भी सिल गया। 
परन्तु नाटक का प्रधधन उपकरण अभिनय रहता था और लक्ष्य 'रसनिष्पत्ति'। 
प्राचीन संस्क्ृत-नाटको में 'लण्जा गाट्यति' वृक्षसेचन वाटयति' आदि प्रयोग इस 
अनुमान की पृष् करते हैं। कालिदास के अभिन्नन्‌ शाकुन्तल के असिद्ध टीकाकार 
अाधवभट्ट ने वृक्षत्रेचन, अमर-वाधा-निवारण आदिअभिनयों की मंगी का भी निर्देश 
किया है ।१ 

रस नाटक का ही विषय था, इस बात का और भी स्पष्ट प्रमाण है आा- 
कारिको की पस-समृत्र की व्यास्या। * मम्मट» ने जिन आलंकारिकों का मत 
भारतीय चाट्यचृत्र के सिलसिले में उद्धृत किया है, वे सभी-लोल्लट, शंकुक, भट्ट- 
नायक और अभिनवगुष्तः “भाट्यशास्त्र के ही व्यास्याता है और दर्शक के मन 
में रसोद्रेक की वात ही कहते आये है । नाटक में रस की भांति ही अलंकार स्फुट 
काव्य का विपय समझा जाता था। यह ध्यान देने योग्य बात है कि अलंकार- 
सम्प्रदाय के प्राचीनतम अचार्यो-. दण्डी और ने अलंकार को ही प्रधान 
माना है। रस की चर्चा तो बहुत गौण है । उनकी उस्तकों से यह अनुमान करना 
बिल्कुल कठिन नही है कि वे रस को काव्य--अर्थात्‌ स्‍कुट स्लोक-. का विपय 
टी नही समझते |$ 


हे 
आतठवी श्ाब्दी के आस-पास अलेकार-शास्त्र सें ध्वनिसम्प्रदाय जोर पकड़ता 
दिखायी देता है ।* ध्वनि या व्यंग्य को काव्य की आत्मा मानकर और ध्वनि मेभी 


टीका भर्णयसायर) 
(8 (36), शरगारवज्ता हि 40), दिपाद (॥ू. 49), शवोन्तयनपसिहार 
(१. 09), कुमुमावचय (४ 45), अलाधन (३ 229, 32), पतिभग (पू. 39), 
खववरण (पर 89), रवाधिरोहय (३ 222) । 
3 'कोव्य्रकाश', चतुर्थ उल्लास । 
4 इसीलिए स्व्यक्र अलंकार स्वेस्वा, ४ 7, में कहते हैं--"तदेव अलकार एक कब्ये प्रधान- 
र्ि 


मित्ति हि ना 
शब्द की तीन शक्तियां होती हैं-"(7) « कोश, | ल्‍््का 

साकेतिक अय॑ बतावेवाली शक्ति, न हज से ह न्अ्ये 

को बनातेवाली शक्ति, और (3) ब्यन्नी ्द श 


प्रम्बद्ध या असम्दद्ध अन्य अयों को ब्योद € 


सूर-साहित्य / 73 


रस-घ्वनि कौ सर्वत्तिम स्थान देकर इस सम्प्रदाय ने अलकारज्ञास्त्र को अभिनव 
जीवन दिया और एक बड़ा कार्य यह्‌ किया कि रस और अलंकार दोनो को नाटक 
और स्फुट काव्य में समान रूप से उपयोगी बताया। घ्वनि-सम्प्रदाय ने अलंकार- 
प्रधान काव्य को 'अवर' या अश्रेष्ठ कोटि में रखा। यद्याप साहित्य-दर्पणकार ने 
रस को काव्य की आत्मा बताया, परन्तु असल मे वे ध्वनि को ही काव्यात्मा समझते 
रहे। मुख्य वात तो यह है कि पन्द्रहवी शताब्दी तक ध्वनि-सम्प्रदाय का ही बोल- 
वाला रहा। 'साहित्य-दर्पण' मे शायद सबसे प्रथम इस श/स्त्र मे नायिका-भेद का 
प्रवेश हुआ ! यद्यपि घ्वनि-सम्प्रदाय के आचार्यो ने “रस' को काव्य का सर्वश्रेष्ठ 
उपादान मान लिया था, परन्तु रस को इतना अधिक स्थान नही दिया गया कि 
उसमें नायिका-भेद भी मिला दिया जाय । “रस' रूपक-विवेचना का प्रधान विषय 
समझा जाता था और उसी में नायिकाओ का वर्गीकरण भी सम्मिलित रहता था । 
यह ध्यान देने की वात है कि पन्द्रहवी दताब्दी में ही नायिका-भेद और अलकार 
एक साथ विविक्त हुए। यह शताब्दी वस्तुतः देशी भाषाओ के साहित्य की उन्नति 
की शताब्दी है। 

'साहित्य-दर्षण” के बाद एक ऐसे मत का प्रादुर्भाव दिखायी देता है जो रस के 
अतिरिक्त अन्य किसी बात को काव्य-विवेचना का विपय समझता ही नहीं, या 
समझकर भी उसे गौण स्थान देता है। इसी तरह एक दूसरा सम्प्रदाय ऐसा दिखायी 
देता है जो अलंकार के अतिरिक्त अन्य किसी विषय की परवा नदी करता। कभी- 
कभी ऐसा होता है कि एक ही आचार्य इन दोनों विषयो पर अलग-अलग ग्रन्य 
लिखता है। परन्तु इस बात का अच्छा अध्ययन करना हो तो संस्कृत को छीडकर 
देशी भाषाओं के उदीयमान साहित्य की ओर देखना होगा। यहाँ वह अद्भुत बात 
दिश्वायी देती है जो हजारों वर्ष के भारतीय इतिहास में बैजोड़ कही जा सकती है। 
संधार की वात तो हम नदी जानते,--वह्‌ वहुत बड़ा है--पर हमारी जानी हुई 
दुनिया मे यह बात अद्वितीय है। यहाँ हम देखते है कि रस--विशेषकर रसो के 
राजा शंगार--के आलम्बनों और उद्दीपनों का वर्गीकरण हो रहा है ओर उनके 
उदाहरणों के बहाने भगव,न्‌ की लीला गायी जा रही है । “आगे के गुकवि रीजिहैं 
तो कविताई न ती राधिका-गुविन्द सुमिरन कौ बहानो है।” अर्थात्‌ कविता करने 
के बहाने परम-आराघ्य का भजन था परम-आराध्य-भजन के बढ़ाने कविता ! 


>> सिलावोए में ब्य॑ग्य अये (प्वनि) वी प्रधानता की सुक्तिपूरेंक प्रतिष्दा भी परी है। 
इवस्पालोहकार आवरथवर्धन इस सत्र को वंयाऋरणों के स्फोटवार से उदमूत बताते है। 
परखु 'स्फोट' से इसरा सम्दस्ध बेवल इसलिए बताया गया है मि इस मठ पो नदी पहु- 
कर उड़ा ने दिया जा सके । जो हो, इसमे बोर्द सन्‍्देह नदी कि ए्श्ने बाजो सर्गाक्रर 
डिदेवन इस प्रस्य में जिया गया है वह इस बात दा प्रमाध है हि इगरे बहुत पूद हो इस 
मत गा ऑस्तितत था। सदय आतन्दवर्धन ही बतते हैं 
“बाम्यस्पत्याशनिरिति बुध्ध्य' समास्तादपूर्द-" 
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ललित बाला के युट्र॒ुमार प्राण 'रस' के साय धामिक और दार्शनिक साथना है परम 
लद्ष्य वा इस प्राएर एफीकरशथ अन्यध् दुर्लभ है। इस झुय की देशी भाषाओं के 
साहित्य वा सार की साहित्यिद सापना में यही मदागू दान (८णाा/प्रांणा) 
है 
बगान में सर्वप्रथम रपगोस्वासी ने “उण्ज्यस मीलमंधि' बा।मकः संछूत-मत्य 
मे इस प्रकार गे रस का विवेचन झिया। रपगोस्वामी चैतन्य महाय्मु के भतों में 
में थे। इनका समय पर्द्रहवी शताइद कय अस्त और सोलहवी शताब्दी गा प्रारस्त 
था। यही पुल्‍्ताक सस्झुत में प्रथम बार भवित और अलंगार-्यात्त्र को छत स्य 
देकर लिपी गयी। इसके बहुत पटले जयदेव, विद्यापति और चण्दीदास में क्रमशः 
सस्हुस, मैथिली और बंगला में राधारष्य वो सीलाओं का गाने किया । परनु 
स्सप्ास्त्र के नाम पर मायर-वायिसाओं का प्रथम बर्गीहरण यही था, मिप्तर्म 
उदाहरण के लिए शाधा-माधव की सौखाओं का पर्णव रसा गमा। इसे ग्रत्य में 
उण्ज्यल या मधुररस को, जिम ग्रन्यकार भविवरग भी कहता है (मपरुरस्यो 
भक्विरस' ।-3 ), मनुष्य वा परम प्राप्तब्ध बताया गया है। सघुर रस के आतम्बन 
श्रीकृष्ण ही हो सफते हैं, दुगरा नही । गोड़ीय वैष्णवो के मत में पौच रस होते हैं“ 
शान्त, हास्य या प्रीति, सगय या प्रेम, बलहात्य और माधुये। इसी साधु नो 
उज्म्बल रस कहते है। इसे ग्र्यकार 'भवित-रस-रादु' या भवित-रखों का राजों 
बताता है। इसके बाद बंगाल में नायिकाओं और नायकों फे वर्गीकरण के अनुसार 
पद लिखने की चाल-सी चल पड़ी । परन्तु दस प्रकार की रस-ख्यास्या से ही यह 
स्पष्ट हो जाता है कि इस सम्प्रदाय का मुर्य विषय कविता नही, भक्ति मो । 
हिन्दी में जो रस-प्रस्य लिखे गये उनमें भगत और कपित्व समान भाव से गे हुए 
थे। कही-फही तो कवित्व ही प्रधान है, भवित गौणष। हम यहां सूरदास, तुलसीदास 
जैसे कवियों वी बतत नही कर रहे हैं; वेझव, मतिराम और देव जैसे रसनयत्वकात 
की बात कर रहे हैं। 
सहाँ यह बात ध्यान देने योग्य है कि जिन दिनों उज्ज्वल नीलमणि की रचना 
हुई उसके कुछ पहले ही हिन्दी में इस प्रकार के ग्रन्य उपलब्ध थे । उज्खल नीत- 
मणि ने भक्ति-रस की जो सर्वायपूर्ण व्यय की है--बह सर्वाश में नहीं तो 
अधिकाश में नवीन है । ऐसा एकाएक नहीं हो सकता। इसके पूर्व इसकी पर्याप्त 
चर्चा रही होगी। इसी तरह हिन्दी के जिस ग्रन्य की हम चर्चा करने जा रहे हैं; 
बह पहला प्रयत्त नही जान पड़ता | साधारण धा रणा यह है कि केशवदास ही ह्ल्दी 
के प्रथम रसाचाय हैं। परन्तु बात असल में यह नही है। कृपाराम नामक एक बल 
कवि ने सन्‌ [54] ई, सें ही रस पर एक सुन्दर ग्रन्थ लिखा था ।१ इस अर्थ का 
धाम 'हिंतवरंगिणी” है। “इसमें रसों का विषय बहुत ही विस्तारपूर्वक और मनोहर 
3. बरनत कवि सिगार रस, छन्द बढ़े विस्तार) 
मैं बरत्यो दोद्वानि बिच, यक्ते सुघर विचार । 





ननन्‍्दलाल हित 





जाजु ऊचक्तारे हां गई, 
छुमुद इुमुदिनी के भदू, निरसे और हाल॥आ॥ा 
यहाँ यह कहने की क्ञोई आदस्पक्षता नही हि हिन्दी मे राघा-शाधव री प्रेम- 
गायाओं का प्रचार भक्ष्त कवियों के कष्ठ से इसके दएुत पहले हो चुरा घा। इस 
श्रेषों के कवि भक्तित के आावेश में ही कदिता (गान बना झड्िए डोर ऐोगा) 
लिक्षा करते थे, परन्तु कृपाराम की श्रेणी के आचार्य बदिता शसने बैंडते थे और 
उस पर भक्त का पृ डाल देते थे। यह बात ध्यान देने यी है हि धंपी के 
आचार्यों का वर्गीकरण ग्रौड़ीय चैप्णव की श्रेणी का नहीं है। इसलिए मह गही 
कहा जा सकता कि यह प्रभाव गौड़ीय वैप्णवों का है॥ फिर यह बात्त हिन्दी भे 
आधी कहाँ से ? एक बात घ्यान देने की है, वह यह कि पत्दटदी शताब्दी फे पहले 
यह घारा हिन्दी-स्ाहित्य में एकदम अपरिचित है। रसाचायों वी बात छोष्ट भी पी 
जाय तो भी भक्त-कवियों के गान भी परद्रहवी शतब्दी के पहले दृष्टिगो बर गही 
होते । 
एक ओर तो इन कवियों और रसाचार्यों पर गौड़ीय प्रभाव का कोई गिछ 
नही दिल्लायी देता, दूसरी ओर इस प्रकार के प्रेम-गानो के राभी पुराने रयमिता-- 
जयदेव, विद्यापति, चण्डीदास हिन्दी के किसी भी बैप्णव कवि से पूर्व वर्सी और पूर्पी 
प्रदेश के ठहरते है। राघा-कृप्ण की श्रृंगार-लीला का अगर पोई सीधा राग्यन्ध 
कही से मिलता है तो इन्ही पूर्वेवर्त्ती भक्तों से | महाप्रमु चैतन्यदेय--जों जगरेय, 
विद्यापति और चण्डीदास इन तीनों कवियों के काव्य-रसिया थे--घु आगे थे 
और उन्होने ही उसे नया रूप दिया था । उनके अनेक शिष्य यहाँ आजीवन फे लिए 
रहे गये थे और उस सम्प्रदाय के कितने ही भक्त परवर्सी हिन्दी-गाहित्य के प्रसिद्ध 
कवि भी हुए। इस प्रकार पूर्वी प्रदेशों से इस धारा का साक्ष।त्‌ सम्बन्ध भी दियायी 
दैता है। इन दो परस्पर-विरोधी बातों का समाध।न क्या है ? 
यूरोपियन पण्डितों का रास्ता सीया है। वैष्णव भवत भी भगवान्‌ को 'पतिग- 
पावन कहते हूँ, 'कहण।सिन्धु' कहते है, और ईगाई भवत भी ऐसा ही गहंगे 















(. मिश्रदधू विनाई, ३. 276 (बृदोय गरारण, रूगनऊ, 986 । ) || 
2. शयाराम के अगिरि रो (675), बस्गेस, और मोहदेसान मिच मे री हू पद धन 
थे । ये दोनो हो केशवदास मे. पू्ववर्ती गे (देखें व॑ रामघस शुपता की | शे ४१०१ 
हे भूमिका, पू. 2-22), परन्तु हम नही जानो हि इसी) सी ४ाप 
हैं; सोलाओ को उदृत रिया है या नदी । है 
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इसीलिए भवित ईगाइयत की देन है ! गुछ पहते है, पढ़ मद्ाग्र में बसे हुए मैस्टी- 
रिमन ईगाइपों की देन है ।! कुछ कहते हैं, बैविट्रया या इसिकुल छूद से आयी हैः 
और कुछ पहते हैं यह गूकिमों' फी मध्यस्पता में आगी है। ऐसे लोगों की दृष्टि मे 
रासार में जो कुछ अच्छा है वह यूरोप और ईगाई धर्म में ही है, इगतिए हिखुओ 
में भवित को भी निश्यय ही बही से उघार लिया होगा ! “जुल जाओ सुमतुम 
और लो, वह दरवाजा पुल गया ! हे 

इस स्थान पर यह बह देना उचित होगा कि हिन्दी-साहित्य में मवितधारा का 
बहाने का श्रेय गिश्चय ही दो प्रसिद्ध आयायों को प्राप्त है। राममवित की धारा 
के प्रवर्तक आचार्य रामानन्द हैं। इस घारा को दो भागी में विभरतर पामा जाता है) 
प्रथम में ये सन्त हैं जो धास्त्रो और रुढ़ियों के कायल नहीं हैं। इन्हे निर्मुधवार् 
भवत भी कह सकते है। कबीर, दादू, म।नर, रैदास आदि भक्त इसी श्रेणी कै हैं। 
दूसरी श्रेणी में तुलसीदास-जैमे मह/।त्मा हैं जो भश्तिवाद और द्ास्त्रों के सामंजस्य 
के अनुगार साधन-मार्ग का निर्देश करते हैं । कृष्ण-भमित की घारा के प्रधात अवर्धेक 
महाप्रमु वत्लभाचाय हैं। परन्तु केवल इतता कह देने से हम साम्तुप्ट नहीं हो 
सकते । फोई भी मतवाद जब किसी नवीन भूमि में प्रवेश करता है तो वहाँ दी 
रीति-तीति, आवार-विचार से मिलकर एक नया रूप धारण करता है। मह(रा् 
की भमित दूसरी चीज़ है, उत्तर प्रदेश की दूसरी और बंगाल की कुछ और। इनके 
भूल सिद्धान्त एफ ही हो सकते हैं, परन्तु इनवेर आवार-प्रकार सर्वेया अलग हैं! 
रामातर्द-प्रवत्ित रामघारा कबी र में एक रूप घारण करती है और तुलतीदात्त में 
दूसरा। जब व्यक्ति-विशेष के कारण साथना का रूप बदल शाउता है, तो देश" 
विशेष के साथ ब्यों नही बदलेगा ? जो लोग कुछ दाक्षिणात्य आचार्यो के दा निके 
और धामिक मतों का अध्ययन करके ही तुलसीदास और सूरदास के रहेस्‍्यों का 
उद्घाटन फरते है, वे लोकमत के साथ अविचार करते हैं। जिस भक्ति-साधर्ना ने 
देव, मतिराम और पद्माकर को पैदा किया, वह किसी आवार्य की दी साधनों नहीं 
थी । आवाये-विशेष की दीक्षा तो उस पर वेवल रंग चढ़ा गयी, सूल कंकाल कुछ 
और ही घा। हर 

हमारा विश्वास है कि ग्यारहवी से पर्द्रहवी शताब्दी तफ उत्त र-भारत के जीव" 
साधारण में एक साधना विकसित होती जा रही थी। पर्रहवी शताब्दी में नह 
एकाएक फूट उठी । प्रियर्सन साहब का यह कहता बिल्कुल ठोक है दि “अचानक 
बिजली के समान यह बात भारतीय अन्तरीप के इस छोर से उस छोर तक चमक 
गयी ।” परत्तु इसके लिए चार सौ बर्ष से मेघ पुंजीभूत हो रहे थे। और बेबल 
बिजली ही नही चमकी, पत्रहदी झताब्दी मे भवित की जो वर्षा आरम्भ हुई, बह 
चार सौ वर्ष तक बरसती ही रही---जरा भी नही रुकी ! 
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इन चार शतादिदयों में जन-साधारण वया सोच रहा था, यह जानने के पहले 
भवित-आन्दोलन की बुछ मुरय बातों को ध्यान में रखना होगा । ये बातें इस प्रकार 
हैं; 
।. प्रेम हो परम पुरुषार्थ है, मोक्ष नहीं--प्रेमा पुमर्थों महान्‌ । 
2. भगवान्‌ के प्रति प्रेम कौलीन्य से बड़ी चीज़ है। 
3. भवत भगवान्‌ से भी बड़ा है। 
4. भवित के बिना श्ञास्त्र-ज्ञान और पाण्डित्य व्यर्थ है। 
5. नाम रूप से भी बढ़कर है। 
संक्षेप में कहा जा सकता है कि यह मत ब्राह्मण-धर्म का विरोधी तो नही था, 
परन्तु उसका सम्पूर्ण अनुगामी भी नहीं था। महायान-मत से इसका अन्तर यही था 
कि वह ब्राह्मण-धर्मे का पूर्ण विरोधी था और यह उसका अंग होकर भी स्वाधीन 
चा। 
इन चार श्षताब्दियों मे भारतीय घर्म-मत की क्या अवस्था थी, यह बात हिन्दू 
धर्म के संस्कृत-प्रन्यो से बहुत कम समझ पड़ती है । जैसा कि पहले ही बताया जा 
चुका है, संस्कृत-ग्रन्थों की दृष्टि से यह युग टीकायुग कहा जा सकता है। कोई 
अच्छा ग्रन्थ अगर इस जमाने मे लिखा गया तो वह टीकाएँ ही थी। धर्मशास्त्रों में 
व्यवस्था-ूलक अनेक ग्रन्थ लिखे गये जो निश्चय ही टीका श्रेणी में आते है। इन 
टीकाओं और निबन्धों से उस युग की भयानक सतर्कता का अनुमात सहज ही 
किया जा सकता है । जान पड़ता है शास्त्रीय आदेशो के पालन में ज्यो-ज्यों शिथि- 
लता आती जा रही थी त्पों-त्यों ब्राह्मण आचारय अधिक सतर्क भाव ग्रहण करते जा 
रहे थे। इन अनुपस्थिति-मूलक (7०840५८) भ्रमाणों के वल पर यही अनुमान 
होता है कि शास्त्रो की व्यवस्थाओं से लोकमत बेपरवा होता जा रहा था। उस 
युग के ग्राम-गीत और प्रवाद यादि उपलब्ध होते ती हम यह आसानी से जान सकते 
कि जन-साधारण का मत उस समय क्या था। परन्तु अभी तक, दुर्भाग्यवश, इस 
दिऔ्ला मे कुछ सन्तोषजनक कार्य नही हुआ है! 
जो हो, हिन्दी-साहित्य की शैशवावस्था मे ही हमे एक महात्मा के दर्शन होते 
हैं जो एक विशेष धर्म मत के अन्यतम प्रतिप्ठाता है। ये हैं गोरखनाथ। आप नाथ 
सम्प्रदाय के आचार्य थे। यह सम्प्रदाय महायान वौद्धधर्म का उत्तराधिकारी था। 
तन्त्र और योग की क्रियाएँ इस मत के प्रधान अंग है। कवीरदास पर गोरखनाथ 
की निर्मुण साधना का प्रभाव स्पष्ट ही लक्षित होता है। हिन्दी-साहित्य के 
निर्मुण अंग पर इस सम्प्रदाय का पर्याप्त प्रभाव है। परन्तु हम आज उस दिशा 
की ओर अग्रसर होना नही चाहते । गोरखनाथ का उल्लेख हमने इसलिए किया 
कि उनका हिन्दी के शैशव-काल में दिस्लायी देना एक विशेष अर्थ रपता है । माष 
सम्प्रदाय का सीधा सम्बन्ध महायान बौद्धधर्म से है। यह सम्प्रदाय घंधाल से खेद श है 
उत्तरप्देश तक बहुत प्रभावयाली हो गया था। हिन्दी-साहित्य के गोशामाघ# 
एक ओर उस युग की हिन्दीभापी जनता का सम्बन्ध महायान बौडों गे जो१ 
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है और दूसरी ओर बंगाल से भी सीधा सम्बन्ध स्थापित करते है। यहाँ हम उस 
युग के समाज का सम्बन्ध देश और काल से स्थापित होते देखते है। सच पृष्ठिए वो 
उत्तर-कातीन वैष्णव घर्मं-मत पर महायान वौद्ध धर्में का प्रभाव बहुत अधिक है। 
जिस प्रकार पुत्र का सम्बन्ध पिता की अपेक्षा माता से अधिक रहता है और मिम्त 
प्रकार माता के रक्त-मांस का अधिक भागधेय होकर भी पुत्र पिता के वाम से ही 
प्रसिउ होता है, बैते ही हिन्दी-वैष्णव-धर्म का सम्बन्ध महायान से अधिक होते हुए 
भी वह वल्लभाचार्य के नाम से ही पुकारा गया । 
महायान वीद्ध धर्म की शाखा आचार्यों की दृष्टि मे कितनी भी शुन्यवादी क्यों 
न रही हो, उस धर्म के अनुयायी अधिकांश जत-साधारण में सैकड़ों देव-देवियों की 
पूजा चल पड़ी थी। उनके देव-देवियो--प्रजापारमिता, अवलोकितेश्वर, मंजुश्ी- 
की मूत्तियाँ बहुत कुछ वासुदेव और लक्ष्मी की मूर्तियों के समान हैं ।! प्रतिद्ध डॉक्टर 
कर्न में बताया है कि वैष्णव भव्तिवाद इन महायानों की भव्ित का ही विकसित 
रूप है (* यहां तक कि नाम-संकीर्तन भी जिसे प्रियर्सन साहब ईसाई धर्म का 
प्रभाव बताते हैं, महायान धर्मवालों को चीज है। आचांय क्षितिमोहन सेन ने चीन 
और भारत के संकीर्सेनों का साम्य देखकर यह निष्कर्ष निकाला है कि महायाने- 
मत ही संकीर्सन-प्रथा का मूल उत्स है। बंगाल के इतिहास से यह बात अलग नहीं 
की जा सकती कि बौद्ध धर्म के द्वास होते ही महायान-मत के नाना पन्‍्थ वैष्णवों मे 
शामिल हो गये । इस प्रझार आउल-बाउल आदि अनैक सहूजिया पत्थ जिनकी 
साधना प्रेम-मूलक थी और जो परकीया प्रेम को सहज-साधना का प्रधाव उपाय 
समझते थे, सोलहवीं शताब्दी में नित्यानन्द के वैष्णव झण्डे के नीचे एकत्र हुए। 
इन्ही वित्यानर्द को महाप्रभु चैतन्य ने अपने सम्प्रदाय में निमन्त्रित किया और महीं 
से गौडीय वैष्णव धर्में ने अभिनव रूप धारण किया ।£ यह धर्ममत समस्त वगाल 
और उड़ीसा में तथा अश्त: असम मे पहुँचा । उड़ीसा के धर्माचार्यों में चैतन्य भर 
नागार्युत दोनों के मतों के समस्वय से एक विश्याल वेष्णव-बौद्ध साहिंत्य निर्मित 
हुआ । 
नित्यानन्द के साथ जो शक्ति चैतन्य सम्प्रदाय में अविष्ट हुई बह नयी वहीं 

थी। उसके पीछे भी तीम-चार सौ वर्ष का इतिहास था । सौभाग्यवश बंगाल और 
उड़ीसा में इस प्रकार की कुछ पुस्तकें और लोकगीत उपलब्ध हुए हैं जिनमें उत्त 

अन्धतिमिरावुत् युग की घामिक साथना पर प्रकाश पडता है। श्री दिनेशचन्द्र सेव 

महाज्षय की धारणा है कि वारहवी से चौदहवी शताब्दी तक बंगाल और उड़ीसा 
में एक अत्यन्त शोचनीय नैतिक दुर्गेति का आविर्भाव हुआ था। उस युय कै ता झग्मासवों 
पर हर-पार्वती की वन्दना में उदका हाव-भाव तथा परस्पर आलिगन भादिंका 

4. 70, ९, 86०, ऐलाइगा ॥.बहइफ्रण्टट कहर उाध्र३(एाट, फ, 40! हैं, 
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प्रस्तर-मूर्ति रखी है । इस प्रसामों के दल पर घह समयना बाजिम गयी है शि सुस 
युग की रुचि क्षय ओर थी।? वैष्पद भक्तों मे जमदेय मे रबंष्षध पर के 
मन्दिर में उस रुचि-गदित विलास-प्रया को आपार ग्रामकर प्रेसन्‍्दात जिसे । मे 
गान विशुद्ध प्रेम के आवेश में ही लिसे गये थे, परन्तु कमि अपने मु री रू।भाडिश 
रुचि से बेंबा था। परम्परा से तो जयदेव परफीया-भाव के सापक ही सभते झते 
है, परन्तु 'गीत गो विन्द' में इसका कोई प्रमाण नही है। एम शागे भस+९ देस ने कि 
ब्रजभाषा के कवियों पर जयदेव का प्रभाव था। 
एक दूसरा और नया प्रमाण आविष्कृत हुआ है जिरारे पैश्णन कौनेधों की पधे- 
साधना का रहस्य प्रकट होता है । रंगपुर, दिवाजपुर आए ७४०९-४४ कै जियों भें, 
जो हिमालय की तलहटी में बसे हुए है, बारहयी-से रहीं घतो्यी मे! गु.७ भषातित 
गीत पाये गये हैं। ये गान दो तरह के होते है, अधत धममाती और पुत्र] भवाती । 
अमल धमाली गान इतने अश्लील होते है कि ये गाँवों कै ॥[ह९ की ॥।॥॥े जाते हैं । 
इन्हे कृष्ण-घमाली भी कह सकते है। “ यद कृष्ण-धगाी भी ही किी ॥औग थे 
देश के जनताधारण की राधा-कृष्ण की प्रेम-छथा धुत की धो कहा के ॥ | 
इसमें कोई सन्देह नहीं कि प्र।चीव राजबशी जाति और शौधी जहगि कै भी॥ ॥।॥ 
तक बंगाल के नाना झमनों में इसकी सत्यपर्वक् रक्षा करों आगे है।// 0 
पमाली को संगोवव करने के लिख युत्रसित्र वैशाब-करशि स/हीआार री ॥ ४ 
वीर्तेन' नामक ग्रन्थ खिदा था । यह संग्रोधित सैरकर॥ जी ॥॥ औ!ी॥ हद! है 
इसी से दीनेश बाबू अनुमान झरदा चाटग 8 कि सदर 2 तार्त। 4िक॥॥ ॥6/ 
रही होगी। इस पृम्वद्र र से 26 कद दुआ हू 7! ॥2/ |। ॥। |; 
क्लि क़्मि परिस्थिति में दंच्घद- हट 2क >4 ह//% * 4/१३///। 
& 446/7% ४४० / 27// ॥/7॥ ॥॥॥॥ 
/ ऑटए7 7 हे (है 7 दीव औैरजवों के 
“722 4/ ८१277 444 द/दिदाशिया यु 
धट2ा, (वदाय के ४हियों मे बिक के 
हुनलारड 
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किसी चली आती हुई गीत-काव्य-परम्परा का, चाहे वह मौखिक ही रही हो, पूर्ण 
विकास-सा प्रतीत होता है।” अर्थात्‌ सुरदास के बहुत पहले ही (और इसलिए 
वहलभाचार्य के भी वहुत पहले) बैप्णव प्रेम-धारा ने इस प्रदेश में अपनी जड़ जया 
ली थी। यहाँ यह वात ध्यान में रखने योग्य है कि वारहवी से लेकर पर्रहवी 
शताब्दी तक जिस प्रकार का बौद्ध तस्त्रवाद बंगाल और उड़ीसा के पूर्वी प्रान्तों मे 
प्रबल रहा, वैप्ता इस प्रदेश मे नही था। मध्य-यूग में बंगाल का प्रान्त तत्त्र का 
अछाडा समझा जाता था। परस्तु वैष्णव प्रेमबाद में कुछ ऐसा रस था जो अवैष्णवों 
को भी आह्ृष्ट करता रहा । इसके सबसे ज्वलन्त उदाहरण है विद्यापति। आप स्वयं 
शव थे परस्तु प्रेम-साधन की ओर इतने आक्ृप्ट हुए कि शायद ही कोई वेप्णव 
क्र बंगाल में इतने दिनों तक इतना समादृत रहा हो । 

बंगाल के बाहर का प्रान्त इस प्रेम से प्रभावित तो हुआ था, पर वह प्रभाव 
क्षिवल आइडिया का प्रभाव था !१ वास्तव में बंगाल की भूमि मे परकीया-भाव को 
ऊँचा रूप देने का उपकरण पहले से ही वर्तमान था, क्रजमापा-प्रात्तों में यह बात 
नहीं थी। अर्थात्‌ राधा और कृष्ण-सम्बनस्धी प्रेम के गान तो इस प्रदेश में चल पड़े 
परस्तु राधा कृष्ण की रानी ही समझी गयी । सूरदास ने राधा और हृप्णका 


>> गगन घहराइ जुरी घटा कारी । 

पोत झच्झोर चएला वमकि बहें ओर 

सुबन तने चिंते नंद डरत भारी 8 

कहा धृषभानु की कुँवरि सो वोलि के 

राधिका कान्‍्ह घर लिये जा री ॥ 

दोउ घर जाहु सग सफ भयो श्याम रेग 

कऋुबर कर गह्मो वृपभानु बारी | 

गये बन ओर नंबलः मेरेकिसोर 

सकल राधा नये कुंज भारी । 

अंग पुलकित भये मदव तिन तने जगे 

सूर प्रभु स्थाम स्थामा बिहु।री ॥ 

>>सूरसागर 4302 
8 यह सस्देह करते करने की बात नहीं है कि सध्ययूण में यह बात फलहर कैसे इतदी हर 
तक आओ सकी थी । जावसी के 'धद्यावत' की रचना कै सौ वर्ष के भीतर ही उम्तका बैंगता मे 
अनुवाद हो गया था। यह अवुवाद आराक्ाव के एक मुसलमान बाइशाह ने करवाया था? 
दादु के जीवन-काप में ही उनका प्रभाव बयाल में फंस गया या। भरी क्षितिमोहन सैर ५ 
बगाल के बाउलो के गाव सुनकर ही पहलेन्पहल समझा कि दादु जन्म के सुसतमाद 
और उतका नाम दाऊद था) चैतस्थदेव के अतन्तर ही गौड़ीय बेध्णव धर्म राजह्यात हक 
फैल गया। मोराबाई के जीवेन-नाव में ही उसके यांत पूर्वीय प्रान्तो में गये जाने लगे चे। 
अगर के गोपीचन्द का गान सौ वर्ष के भीवर-ही-भीतर सुदूर पंजाब तक गाया जाने लगा 
था और जब भी गाया जात है । इन बातो के लिए श्री क्षितिमोहत सेन का मंध्यशृय है 
कि और बग्राल का आश्यप्मिक सम्बन्ध! (पी. हो ओला अधिवन्‍दत प्रन्ष) 
यार । 


सूर-प्ताहित्य / 8] 


विवाह बड़ी घूमधाम से कराया है। महाप्रभु वल्लभाचार्य ने इस आन्दोलन को 
और जोर दे दिया। 
अब हम अलंकार-सम्प्रदाय की बातों पर विचार करेंगे। वगाल में चैंतन्य-युग 
के वाद ही वैष्णव आलंकारिकों का विकास हुआ है। हम अन्यत्न लिस चुके है कि 
इन आलंकारिकों का कोई भी प्रभाव हिन्दी-ग्रालंकारिको पर नही पड़ा । सच पूछा 
जाय तो 'रस-ग्रन्यों' की रचना हिन्दी में पहले ही होने लगी थी। ब्रजभाषा में 
गोपियों और कृष्ण की नाना लीलाओं का वर्णन पहले से ही होता आ रहा था। 
हिन्दी-रसाचार्यों ने उदाहरण के लिए इन लीलाभो को ठीक उसी तरह उद्धृत किया 
जिस प्रकार मम्मट आदि ने कालिदास के शिव-पार्वती-परिणय सम्बन्धी इ्लोकों 
को उद्धृत किया था। एक नवीनता यह आ गयी कि मम्मठ आदि अन्य कवियों की 
रचना उद्धृत करते थे, पर ये अपनी ही रचना उद्धृत करने लगे । विश्वनाथ कुछ 
दूर तक इस प्रया के लिए उत्तरदायी हो सकते है। वाद में वर्गीकरण करके कविता 
करना एक सरल उपाय समझा गया और हिन्दी में रस-प्रन्थो की बाढ़ आ गयी। 
हमारा खयाल है कि पण्डितराज जगन्नाथ इस बात में ब्रजभाषावालो से प्रभावित 
हुए थे। 
ऊपर हमने जो कुछ कहा है, उसका सारांश यह है कि वैष्णव-धर्म शास्त्रीय 
धर्म की अपेक्षा लोक-धर्म अधिक है । हिन्दी-साहित्य के लोक-गीतो मे इसका प्रवेश 
वल्लभाचायं के बहुत पहले हो गया था । इन्हीं गीतों का विकसित और सुसंस्क्षत 
रूप सूरसागर के अन्तर्गत विद्यमान है। अन्य सभी अश्ास्त्रीय या लोकधर्मो,---बौद्ध, 
जैन-यहां तक कि उपनिपदों के धर्म, की भाँति इसकी जन्मभूमि भी विहार, बंगाल 
और उड़ीसा के प्रान्त हैं। वल्लभाचार्य या चैतन्यदेव प्रमृति ने इस लोक-घर्म को 
शास्त्र-सम्मत रूप दिया। ज्योंही उसने एक बार झास्त्र का सहारा पाया त्योहीं 
विद्युत्‌ की भाँति इस छोर से उस छोर तक फैल गया, क्योकि असल में उसके लिए 
क्षेत्र बहुत पहले से ही तैयार था । जब शास्त्र-सम्मत होकर इसने अपना पूराप्रभाव 
विस्तार किया तो आलंकारिकों और रसाचार्यो ने भी उसको अपने शास्त्र का 
आलम्बन वनाया । असल में यह कही वाहर से आयी हुई चीज नही है। भारतीय 
साधना की जीवन-शबित के रूप में यह धारा नाना रूपो में श्रकट हुई थी। मच्ययुग 
के वैप्णव-धर्मे ने इसे जो रूप दिया वह महायान-भक्ति का विकसित और मार्जित 
रूप था। इस भविति-साहित्य ने संसार के साहित्य में एक नमी वस्तु दान की और 
वह यह कि आध्यात्मिक तथा कला-सम्बन्धी सभी साधनाओं का लक्ष्य विवित्र 
रुप से एक है; जो ज्ञान का विषय है, वही भवित का और वही रस का। 


प्रेम-तत्त्व 


. जयदेव, विद्यापति और चण्डीदास की राधा 


सूरदास की कविता का मर्म समझने के लिए उनके पूर्वेवर्ती तीन कवियों की रच- 
नाओं से तुलना करेंगे । इस तुलना का लक्ष्य किसी कवि का उत्कप॑-अपकर्प दिखाना 
नही है; केवल सूरदास का विश्येप दृष्टिकोण स्पष्ट करने-भर से ही महाँ मतलब 
है। जिन तीन कवियों की चर्चा की जायगी, वे हैं--जयदेव, विद्यापति और 
चण्डीदास । ये तीनो ही राधा-कृष्ण के प्रेम में मत्त मधुर रस के उपासक ये । तीमों 
ही परकीया-भाव से राधा की वर्णना करते है, तीनों ने ही जिस भाषा का आशय 
लेकर कविता की है उस भाषा के साहित्य को धन्य कर दिया है। संस्कृत-वाइमय 
को जयदेव पर अभिमान है, मैथिली को विद्यापति पर नाथ है और बंगला-साहित्य 
चण्डीदास पर लद्दू है। चैतन्यदेव इन तीनों कबियों की कविताओं की सुनकर 
प्रेम-मद्यद हो उठते थे । इसलिए इन सुकबियों की कविता के साथ हिन्दी के 
भक्तिरस की तुलना अनुचित नही होगी । 

सबसे पहले इन कवियों की वर्णित राघा को लिया जाय । परम्परा के अनुसार 
जयदेव राधा की परकीया-भाव से उपासना करते थे, पर उनकी पस्तक गीत* 
गोविन्द' में इस वात का पोषक प्रमाण नहीं पाया जाता । महाँ हम देखते हैं कि प्रेम 
का अवाध बेग है, जिसमें लोक-लाज का कोई स्थान नहीं है। वसन्त-काल में 
बासनन्‍्ती कुसुमसम सुकुमार अवयवों से सुसज्जिता होकर प्रेम-विह्नला राधिका 
कृष्ण को पागल की भांति खोजती फिरती हैं। ससियों से कृष्ण के मिला दैने का 
अनुरोध करते समय वे एक वार कह जरूर जाती है कि 'मुझे उस कृष्ण से मिला 
दो जो प्रथम समागम से लज्जिता मुझको शत-झत चादु बावयों से प्रसन्‍त करेगे 
प्रथमसमायमलज्जितया पदु चादुझतेरनुकूलम्‌',-पर इस प्रथम समागम की तज्जा 
में नवोढ़ा की लज्जा नही है। जयदेव की राधा छुरू में ही कुछ प्रगत्मा-सी जान 
पढ़ती हैं। वह जानती है कि श्रीकृष्ण बहु-वल्लभ है, स्वच्छन्द भाव से अन्यान्य बज 
सुन्दरियों के साथ रमण कर रहे हैं, तथापि उन्हे कृष्ण चाहिए ही, बिना कृण्ण के 
जीना असम्भव है। उस 'प्रचुर-पुरन्दर-धनुरनुरंजित-मेदुर-मदिर-गुवेशम्‌ के बिना 
विश्वत्रह्माण्ड फीका है; भले ही वह शठ हों, भते ही वह 'गोप-कदम्वतितम्ववती- 
मुस-चुम्दनलस्भित-लोभ' हो--पर बह मिले जरूर । 

पर विद्यापति वी राघा विलाम-कलामयी हैं, किश्लोरी हैं। यौदत का ईपद्‌ 
उद्भेद हुआ है, हूप-लावण्य की दीप्ति से दीप्त हैं। वयःसन्धि की अवस्या है, सैशव 
और योवन दोनों मिल गये हैं, आँखों ने काम का रास्ता ले लिया है, वेचन में 
चातुरी आ गयी है, हँसी की रेखा अपरों पर सेलने लगी है--पृथ्वी पर आसमान 
कदर चाँद प्रकाशित हो उठा है: 


सुर-साहित्य / 83 


भैशद यौवन दुहुँ मिलि गेल, 

श्रवन क पथ दुहुँ लोचन लेल। 

वचन क चातुरी लहु-लहु हास, 

धरनीए चाँद करत प्रकाश! रा 
अपूर्व है वह रूप-माधुरी ! 

« छने छने नयन-कोन अनुसरइ। 
छने छने वसन घूलि तनु भरइ। 
छने छने दसन-छटाछुट हास। 
छने छने अधर आगे कर वास ॥ 

यही नहीं : 
जाहाँ जाहाँ पदयुग धरइ, 
ताहीं ताहीं सरोरह भरइ। 
जाहाँ जाहाँ झलकत अंग, 
ताहाँ त्ताहाँ बिजुरी तरंग। 
किस विधघाता ने रचना की है इस बाला की: 
-सुधामुखि के विहि निरमिल बाला । 
अपरुप रूप मनोभव-मंगल 
त्रिभुवत-विजयी माला। 
सुन्दर वदन चारु अरु लोचन 
काजरे रंजित भेला। 
कनक कमल माझे काल मुजंगिनि 
शिरियुत खंजन खेला। 
सचमुच विद्यापति की राधा एक अपृर्व सृष्टि है। विधाता ने केवल रूप ही 
नहीं दिया है, इस रूप के अनुरूप ही हृदय है। बैसी लीला, वैसा ही विभ्रम ! कृष्ण 
उस रूप-माधुरी को निहारते ही रह जाते है, आशा नही पूजती ! आधा आँचल 
खिसका है, आधे मुँह तक हँसी आकर रुक गयी है, आधी आँखो तक आनन्द-तरग 
आकर रुद्ध हो गयी है, अर्धोंदृभिग्न उरोज पर दृष्टि बेंध गयी है, आधा ही आँचल 
भरा हुभा है, फिर प्रेम की ज्वाला से प्रेमी क्यों न दग्ध हो जाय ? मोतियों की 
भांति झलकती हुई दसन-पंक्ति पर प्रववल-अधर मिल गये है और इस रूप और विश्वम 
की अवतार किश्ञोरी मृदु भाषा मे बातें कर रही है-इसे देखकर श्रीकृष्ण की आशा 
कैसे पूजे ?-... 
आध आँचर खसि आध वदन हाँसि आध हि नयन तरंग । 
आध उरज हेरि आध आँचर भारे तन धरि दगधे अनंग । 
दसन मुकुता पाति अधर मिलायत मृदु-मृदु कहत हिं भाषा । 
विद्यापत्ति कह अतए से दुख रह हैरि-हेरि ना पुरल आशा । 
विद्यापति की यह राधा नवीन प्रेमोल्लास में विह्नतल है--#प्ण इस रूप पर 
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मुख्य हैं। राधा और कृष्ण के संगोग-चित्र को विद्यायति ने बहुत ही सुन्दर धंडित 
किया है । राधिका का विरह भी हृदय-स्पर्शी है, पर विरह के बाद वा मिलव तो 
अपूर्व है। राधिका का सारा हृदय-सोन्दर्य उसमें फूट पड़ा है : 
"5 कि कहव रे ससि आनन्द शोर, 
चिर दिने माघव मन्दिर मोर ! 
बहुत दिनों पर माधव राधिका के मन्दिर में आये हैं । आह, उस आनसद को 
राधिका फैसे बतावें ! -- 
दारुन वसन्‍्त जत दुस देल, 
हरिमुख हेरइते सब दुस गेल, 
पाप सुधाकर जत दुख देल, 
पिया मुख दरसने तत सुस्त भेल। 
यतहें आछिल मोर हृदयक साध, 
से सव पूरल हरि परसाद । 
रभस आलिगने पुलकित भेल, 
अधरक पाने विरह दूर गेल ॥| 
महाप्रमु चैतन्य इस पद की पढ़-पढ़कर व्याकुल ही उठते थे : 
व्याकुल होइया प्रभु भूमि ते पड़िला ! 
चण्डीदास की राधा ऐसी नही है । उनका हृदय प्रेम से पूर्ण है। श्याम का सोम 
सुनते ही वे पागल ही जाती हैं) यह मघुर वाम कान में प्रवेश करके उनके मर्म को 
स्पर्श करता है, नाम जफ्ते-जपते वह कृष्ण को पाने के लिए व्याकुल हो जाती हैं 
सइ, केवा शुनाइल श्याम नाम 
कानेर भित्तर दिया मरभे पशिल गो 
आकुल करिल मोर ग्रान । 
ना जानि कतेक मधु इ्याम नामे आछे गो 
बदन छाड्िते नाहि पारे। 
जपिते-जपिते वाम अवश्य करिल गे 
केमने पाइब सइ तारे। 
चण्दीदास की राघा का प्रेम अनुपम है, स्वर्गीय है, इस राधा में जयदेव की 
प्रगह्ममा विल्लासदती राधा की छाया भी नही है, विद्यापति की रूप-मछुरा किश्लीरी 
का निशान भी नहीं है; यह विशुद्ध प्रेम की मुर्ति है । चण्डीदास कहते हैं कि हमने 
ऐसी प्रीति न कही देसी है, न सुनी है। दोनो के प्राण प्राणों से वें थे है, विच्चेद की 
भावना पे दोनों ही रो रहे है, क्षण-भर न देसने से मरण हो जाता है: 
एमन पिरीति कमू देखि नाइ शुनि, 
पराने परान वाँधा आपनि आपनि) 
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दुहूँ कोडे दुहँ काँदे विच्छेद भाविया 
तिल आध ना देखिले जाय जे मरिया'। 
राधा ने कृष्ण को संकेत किया है--मिलने का | अनेक पुण्यफलों का उदय 
हुआ, प्रीतम मिलने के लिए संकेत-स्थल पर आ गया। इस समय घोर अन्धकार था, 
भयानक भेध-वर्षण हो रहा था, फिर भी न जाने कैसे बन्धु (मित्र) आ ही गया। 
पर हाय, राधा स्वाधीन तो नही है, घर मे गुरुजन है, दारुण ननद है, प्रिय से कैसे' 
मिलन हो ! आँगन में वन्धु (प्रिय) भीग रहा है, देखकर छाती फटी जाती है, पर 
बाहर कैसे आचे ? हाय-हाय ! संकेत करके प्रिय को कितनी यातनाएँ दी हैं। 
राधिका बन्धु की प्रीति और उसका दुःख देखकर व्याकुल होकर कहती हैं--ऐसा 
मन में आता है कि सिर॒पर कलंक की ड।ली लेकर धर मे आग लगा दूँ। वह हमारा 
प्रेमी अपने दुःख को सुख समझता है, केवल हमारे दु.ख से दुःखी है : 
सई, कि आर वलिव तोरे ) 
अनेक पुन्यफले, से हेन वंधुया, आसिया मिलल मोरे। 
ए घोर रजनी, भेघ घटा बंधू केमने आइल बाटे, 
आगिनार माझे, बंधुया तितिछे, देखिया परान फादे | 
घरे गुरुजन ननदी दारुन, विलम्बे वाहिर होई नु, 
आहा मरि-मरि, संकेत करि, कत ना यातना दिनु । 
बंधूर पिरीति आरति देखिया मोर मन हेन करे, 
कलंकेर डालि माथाय करिया, आनल भेजाई घरे। 
आपनार दुख सुख करि माने आमार दुखे ते दुखी 
चण्डीदास कहे, कानुर पिरीत शुनिया जगत्‌ सुखी। 
नाना विध्म-बाधाओं के भीतर से चण्डीदास की प्रेमोत्मादिनी राधा चमक पड़ी 
हैं। वे विलास की प्रतिमा नही है, भक्ति की मूत्ति है । कृष्ण की रूप-माघुरी के 
ध्यान में उनका दिन कट जाता है । मेघों मे प्रियतम का रंग देखकर वे व्याकुल 
हो जाती है, कोकिल में प्रिय का स्व॒र-साम्य देखकर वे अपने को भूल जाती हैं। 
विरह हो या मिलन, सर्वेत्र उनमे आत्म-दान की व्याकुलता दिखायी देती हैः 
सती वा असती, तीमाते विदित भालो मन्द नाहि जानि। 
कहे चण्दीदास, पाप-पुन्य सम तोमार चरन सानि। 
राधिका की एक ही कामना है, एक ही साध--हे मेरे बन्धु, और में क्या 
कहें, जन्म हो या मरण, जन्म-जन्म में तुम्ही मेरे प्राणनाथ हो । तुम्दारे चरणों ने 


4. रीहे परसपर वर नारि। 
बंद शुज भुज धरे दौऊ, सकते नहीं मिवारि। 
गौर स्थाम कपोत सुललित अधर अखित सार । 
परगपर दोऊ प्रिय रु प्णरी रौध्ति लेत उगार । 
प्राव इक ढे देह कौस्दे भविव-श्रीति-प्रकास । 
सुर“स्वामी स्वामिमी मिलि करत रंग विलास ता 5 
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मेरे प्राणों में प्रेम की फाँस वाँध दी है, सब समर्पण करके एकचित्त होकर मैं 
तुम्हारी दासी हो गयी हे 
बंघू कि आर वलिव आमि । 
मरने-जीवने, जनमे-जनमे, प्राणनाथ हृइभो ठुमि। 
तोमार चरने आमार पराने वॉँधिल प्रेमेर फाँसि। 
सच समरपिया एक मन हृड्या निश्चय हइलाम दासी । 
हे मेरे वन्धु, तुम मेरे प्राण हो । देह, मन आदि; कुल, शील, जाति मान-- 
सर्वेस्व तुम्हें सौंप दिया है। है काले, तुम अमिलेश्वर हो, तुम मोगियों के झाराध्य 
घन हो ! हम गोप-ग्वालिनी तुम्हारा भजन-पूजन क्या जएनें ! श्रीविरस में तन" 
मन ढालकर तुम्हारे चरणों में अपेण कर दिया है--तुम्ही मेरे पति हो, तुम्ही मेरी 
गति हो, मेरे मन को और कुछ नही भाता। मुझे लोग कलंकिनी कहते हैं, इसका 
भुझे जरा भी दुःख नदी है तुम्हारे लिए गठे में कलंक का हार पहनने में भी सुछ 
है। सती हूँ य। असती, तुमये कुछ छिपा नही है। मुभे भले-बुरे का शान नहीं 
जानती हूँ केबल तुम्हारा चरण । वहाँ पाप-पुण्य समान है : 
बधू तुमि से आमार प्रान । 
देह, मन आदि, तोमारो सेपेछि, कुल शील जाति मात । 
अखिलेर नाथ तुमि हे कालिया, योगी र आराध्य घन । 
गोप गोपालिती हाम अति हीना, ता जानि भजन पूजन । 
पिरीतिं रसे ते, ढ/लि तनु मन, दियाछि तोमार पाय। 
तुमि मोर पति, तुमि मोर गति, मन ना/हि आन भाय | 
कलेकी बलिया डाके सव लोके ताहाते नाहिक दुख । 
* तोमार लागिया, कलंकेर हार गलाय परिते सुख । ् 
+ 7" सती वा असती, तोमाते विदित, भालो मस्द नाहि जानि। 
कहें चण्डीदास पाप-पुत्य सम, तोहारि चरण खाबि। 5 
: केवल राधा ही नही, कृष्ण भी प्रेम की मूत्ति है। प्रिय के संकेत पर वे आग में 
कूद सकते है, समुद्र में झाँप दे सकते है। भयातक काल-राधि और निर्बिड़ मेष- 
वर्षण उस प्रेममयी के सामने कुछ भी नहीं है। जहाँ इस प्रकार का प्रेम हो वहाँ 
मान कैसा ? कृष्ण के लिए संसार राधामय है । घर से, वन मे, शयन में, भोजन 
प-.-जहाँ देसो तहाँ राधा ही राधा 
“  भह माझे राधा, कानने ते राधा, सकते राधारे देसि । धिब 
झबने भोजने गमने राधिका, राधिका सूरन्‍्क  7 


राधा के लिए भी : और 
इयाम सुन्दर झट झ्या ८ के पट 
इयाम से ज " 78 5 
इमाम धन-वल, हम 


एयाम हेन धन अ 


ञकँ 
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सचमुच भाग्य से ऐसा धन मिलता है। ऐसे प्रियतम के ऊपर अभिमान कैसे 
हो ? मान करके राधा अगर बैठ भी गयीं तो कृष्ण का आकर फिर जाना असह्य 
हो उठता है। हाय, वह नयनों का तारा हमारी ही गलती से चला गया ! मैंने 
अपना सिर अपने हाथों काठ दिया । हाय-हाय, मैंने मान क्यों किया था ! हे सखि, 
भला वह (निराश) नट्वर नागर किघर चला गया ? जिस कानह के लिए तप 
और ब्नत करती रहती हूँ वही मेरा अमूल्य धन मेरे पैरो पर लोट रहा था, पर हाथ, 
मैंने पैरों से झेल दिया | -- 
आपन शिर हम आपन हाते काटिनू काहे करिनू हेन मान । 
श्याम सुनागर मटवर शेखर काहाँ सखि करिल पयान । 
तप वरत कत करि दिन यामिनी जो कानूको नही पाय। 
हेन अमूल्य धन मश्नू पदे गड़ायल कीपे मुजि ठे लिनु पाय । 
अपूर्व तन्मयता है इस राधिका में ! कृष्ण के विरह मे वह योगरिनी हो जाती 
है। हाथ, कैसी है यह व्यथा ! एकान्त में बैठी रहती है, किसी की बात नही सुनती, 
सदा भेघों की ओर टकटकी लगाये रहती है, खाना-पीना छोड़ दिया है--एकदम 
योगिनी हो गयी है ; 
आलो राधार कि हलो अन्तरे व्यथा । 
वस्तिया विरले थाकइ एकले ना शुने काहारो कथा । 
सदाइ छयाने चाहे मेघ पाने ना चले नमनेर तारा । 
विरति आहारे रांगावास परे येन योगिनीर पारा?) 
विद्यापति और चण्डीदास की राधिका की तुलना कवि-कुल-गुरु रवीन्द्रभाथ 
ने इस प्रकार की है---“विद्यापति की राधिका मे प्रेम की अपेक्षा विलास अधिक 
है, इसमें गम्भीरता का अटल स्थैय नहीं है। है केवल नवासुराग की उद्‌ भरान्त 
सीला और चांचल्य । विद्यापति की राघा नवीना हैं, नवस्फुटा है। हृदय की सारी 
नवीन वासनाएँ पंश्ष फैलाकर उड़ना चाहती है, पर अभी रास्ता नही मालूम। 


4. तुलनीय-- 
क्यो राणा नहिं बोलति है ! 
कहे धरनि परी व्याकुत्त हाँ, काहे मैव न खोलति है ? 
कनर-बेलि-मी क्यों मुसझ्षानी क्यों वतमोहि अरैली है ? 
बहाँ गये मनमोहन तजि की काहे बिरह दहेली है ? 
स्माम-नाम ख्वतति धुति सुनि के सखियन कठ लगावति है 
'सूर'स्थाम आये यह कहि-झुहि ऐसे मत हरपायति हैं । 
ओऔर-- 
राधे क्‍त तिकुजि ठादी रोवति । 
दूइ जोति मुधारबिस्द की चकित चहूँ दिसि जोवति। 
ट्रेम साखा अवलम्य बेजि गहि नख सो भूमि खनोरति। 
मुदूलित क्च सन धन की ओट हु अंगुदति चोर निचोदति । हर 
सूरदास प्रभु तजो ये ते भये प्रेम गति बोवति १ 3 
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कुतूहल और अनभिज्ञतावश वह जस अग्रसर होती हैं, फिर सिकुड़े आँचल की ओट 
में अपने एकान्त कोमल घोसले में फिर जाती है । कुछ व्याकुल भी हैं, कुछ आशा- . 
निराशा का आन्दोलन भी है, किन्तु चण्डीदास की राधा में जैसे 'नयन चेकोर मोर 
पिते करे उतसोलन, निमिखे नििख नाहि सा है, विद्यापतति में उस प्रकार का 
उतरोल (उत्तरत-+ चंचल ) भाव नही है, कुछ-कुछ उतावलापन अवश्य है। नवीचा 
का नया प्रेम जिस प्रकार मुख्ध, मिश्षित, विचित्र कौतुक-कुतूहल-पूर्ण हुआ करा 
है, उससे इसमे कुछ भी कमी नही है। चण्डीदास गम्भीर और व्याकुल हैं, विद्या 
वति नवीन और मधुर ।” दीनेश वाबू कहते है कि “विद्यापति-वणित राधिका कई 
सित्रपटो की समप्टि है। जयदेव को राघा की भाँति इसमें क्षरीर का भाग अधिक 
है, हृदय का कस | किन्तु विरह में पहुंचकर कवि से भक्ति और विरहु का गान 
गाया है। उसके फ्रेम मे बेंधी हुई विलास-कलामयी राघा का चित्रपट सहसा सजीव 
हो उठा है***विधापति की राधिका बड़ी सरला है, वड़ी अवभिज्ञा ।'''चण्दीदाप्त 
की राधिका--प्रथम ही उन्मादिनी वेश में आती हैं; प्रेम के मलय-समीर भें उनका 
विकास हुआ है। इसके बाद प्रेम की विद्धलता, कितना बात्तर अश्रु-सम्पात, 
कितना दु ख-निवेदन, कितनी कातसोक्ति ! प्रेम के दुःख का परिशोध है अर्भि> 
मान, किन्तु वह तो केवत आत्मबंचना है। चण्डीदास की राधा में मान करने 
क्षमता भी नही है। दरसों इन्द्रिय तो मुग्ध है, मन मान करे कैसे ? यह अपूर्व 
तन्मयता है ।” घन्ध हो चण्डीदास ! तुम्हारी कविता धब्य है, तुम्हारी राधा धर 


हैं, तुम्हारे कृष्ण धन्य है और धन्य हैं हम जोग जो तुम्हारे साहित्य-पीयूप का पाने 
कर सकते है । 


2. सूरदास की राधा 


जपयदेव कहेते है कि "यदि हरि-स्मरण में मन सरस हो, यदि विलास-करला में 
बुतूहल हो, तो जयदेव की मधुर, कोमल, कास्त पदावली को सुनो” 


यदि हरिस्मरणे सरसं मनी यदि विलासकलासु कुतूहुलम्‌। 
मधुरकोमलकान्तपदावली श्णु तदा जयदेवसरस्वतीम्‌) 
और कोई भी रसिक जिसने इस सरस्वती का रत्तास्‍्वादन किया है, जयदेव की 

बात में रती-भर भी सन्देह नही करेगा । जयदेव की राधा विल्ासं-कला के कुतूहत 
को नि.ससदेह दृर कर तकती हैं। विद्यापति की मवीन प्रेम-भरी कविता भी आपके 
इस बृतृहल को दूर कर सकेती है। उसके गज-गमन से, उसके अपांग-बीक्षण ते, 
उप्के इन्द्रजाली पुष्पवाणों से, उसके चम्पे के फूलों की रस्सी जैसे बाहु-पाश ऐे/ 
उपके सुमधुर वैन से, उसके शरद्बद्धाभ मुस-मण्डत से, जगत्पति का मनोमयूर 
सोच उठता है। उस अफाम वी कामना दूरी हो जाती है: 

गेलि कामिनी गजहु गामिनी विहृ्सि पलदि निहारि। 

इस्द्रजाजक बुसुम सावक कुहक भेति बर मारि। 
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जोरि भुज जुग मोरि बेढल ततहि वयन सुछन्द 
दाम चम्पके काम पृूजल जैसे शारद चन्द। 
पर चण्डीदास की राधा में ये सब बातें बहुत कम है। उस मवखन की पुतली 

को गलते देर मही | कान्ह ही उसके प्राण है, कान्ह ही जाति, कान्ह ही जीवन। 
कान्हू उसकी दोनों आँखों की तारा है! वह प्राण से भी अधिक हृदय की पुतली हैं 
जिसके खो जाने की आशंका उन्हें क्षण-क्षण पर व्याकुल कर देती है : 

कानू से जीवन जाति प्रान धन, ए दुटि आँखिर तारा । 

. परान अधिक हियार पुतली निमिखे-निमिसते हारा ! 

. विधापति की राधा ईपदुद्भिन्‍नयौवना है, जयदेव की पूर्ण विलासवर्ती, 
प्रगल्भा और चण्डीदास की राधा उन्मादमयी, मोम की पुतली । ते तौनों ही धन्य 
हैं; पर और भी धन्य है वह वाल-किश्ोरी, वह 'लाल की बतरस लालच से मुरली 
लुका' धरनेवाली, वह 'आँख-मिचौनी मे वड़री अंखियान के कारण वदनाम' बर- 
सादे की छब्वीली वृषभानु-लली । वह बालिका है, वह किशोरी है, वह ग्वालिनी 
है, वह ब्रजरानी है। शोभा उस पर सी जान से निसार है, श्यंंगार उसका गुलाम 
है, त्लोगयनाथ उसकी आंखों की कोर के मुहताज हैं, फिर भी वह तद्गत-परणा 
है। विरह में वह करुणा की मूत्ति है, मिलन में लीला का अवतार। प्रेमी के सामने 
बह सरल है; गाती है, नाचती है, हिण्डोले पर भूलती है--अपने की एकदम भूल 
जाती है। प्रेम की गम्भीरता आनन्द-कल्लोल से भर जाती है, पर विरह मे बह 
गम्भीर है ओर गोपियों की तरह उसमें उत्तावलापन नही रहता। वह सच्ची 
प्रेमिका है। सूरदास की राधा तीन लोक से न्‍्यारी सृष्टि है--अपूर्य, अदभुत, 
विचित्र । सुनिए, उसकी सौन्दर्य-कथा : 

सुनि मोहन, तेरी प्राण पिमा को वरणों नन्‍्दकुमार। 
जो तुम आदि अन्त मेरो गुन मानहु यह उपकार। 
चंद्रमुखी भौहँ कलंक बिच चन्दन तिलक लिलार। 
मनु बेनी भुवंगिनी परसत स्रवत सुधा की घार ) 
मैन मीन सरवर आनम में चंचल करत विहार । 
भानों कर्तफूल चारा को रवकत वारंवार । 

बैसरि बनी सुभग नासा पर मुक्ता परम सुढार । 
मनु तिल-फूल अधर बिवाधर दुहं बिच बूँद तुपार। 
सुठि सुठान ठोढ़ी अति सुंदर सुंदरता को सार। 
चितवत चुअत सुधा-रस मानो रहि गई बूँद मेंझार । 
कृंठसिरी उर पदिक विराजत गज-मौतिन के हार। 
दहिनावर्त देत मनु ध्रुव को मिलि नछत्र की मार। 
कुच-युग कुंभ सुडि रोमावलि नाभि सु हृद आकार। 
जनि जल सोसि लयो सो सबिता जोबन गज मतवार। 
'रान-जदित गजरा वाजूबेंद सोभा मुजनि अपार। 
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लिए तुम्हारे साथ रहने को जी चाहता है--'सूधी निपट देखियत तुमको ताते 
करियत साथ | मगर ऐ सूरदास, इनको निपट सीधा न जानना, ये वेवल 
बनवारी नही है, श्याम और श्यामा दोनो ही नागर और नागरी है, सुनते रहो 
इनकी मिलन कथा---'सू र श्याम नागर उत राघा नागरि दोउ मिलि गाथ । 
फिर धीरे-धीरे यह प्रेम गाढ़ से गाढ़तर हो जाता है । आँखो को विश्राम नही, 
सैन पर सन चलते है, तिल-मात्र का बियोग भी असह्य हो उठता है। दयाम के 
प्रथम इशारे के मादक दर्शन से राधिका के कनक-कपोल ब्रीडा के आवेग से रक्तिम 
हो उठते हैं। यह प्रयम संकोच का उदय हुआ है । इसके पहले बहुत-से गुडियो के खेल 
सेले जा चुके है; परन्तु यह रक्तिमा तो आज ही की है । कितनी स्वर्गीय है यह : 
कन% बदन सुद़ार सुन्दरी सकुचि मुस्त मुसकाइ । 
स्थाम प्यारी नैन राचे अति बिसाल चलाइ। 
सूर प्रभु के बचन सुनि सुनि रही कुबरि लजाइ । 
घर में अब अच्छा नही लगता, चित्त सब समय गोप्ठ मे ही आवद्ध है, खान- 
पान भूल गया है, कभी हँँसती है, कभी रोती है, माँ-बाप का भय भी लगा है, अब 
दोहनी लेकर गोप्ठ में जाने की बड़ी उत्कण्ठा है : 
नागरि मन गई अरुझाई। 
अति विरह तनु भई ब्याकुल घर न नेकु सुहाइ। 
स्याम सुंदर मदनमोहन मोहिनी-सी लाई । 
चित्त चल कुँवरि राधा खान-पान भुलाइ। 
कवबहेँ बिलपति कवहेँ विहंमति सकुचि रहति लजाइ। 
मातु पितु को न्रास मानति मत बिना भइ बाइ। 
जननि सो दोहनी माँगति वेगि दे री माइ। 
सूर प्रभु को खरिक मिलिहो गये मोहि बुलाइ। 
इधर श्याम भी दोहनी के लिए व्याकुल है। श्याम और श्यामा दोनों ही 
खरिक में दोहनी लिये पहुँच गये । नन्‍्द ते कहा--दोनों यही फेलो, दुर न जाना । 
फिर बया था, “जो रोगी को भावे, सो वैदा बतावे ।” राधिका ने कहा, 'सुनी तुमने 
नंद बाबा की बात ? खबरदार, मुझे छोड़के जाना मत, जरा भी हूटे कि पकड़ 
साऊँंगी। अच्छा हुआ जो हमको सौप गये । अब तुम्हे मैं छोड़ने की नही । तुम्हारी 
वाह पकड़के तुम्हारी रखवाली करूँगी, नही तो अम्मा खीझेंगी ।' श्याम ने कहा 
“राधा, मेरी बाँह छोड़ दे ! ” यह्‌ वाल-केलि है । दोनो को पता नही कि वे किस 
ओर वहे जा रहे हैं | परन्तु, सूरदास से यह वात छिपी मही है कि यह भी प्रेम की 
भातें हैं--प्रेम, जो भविष्य मे सान्द्र माधुयय मे परिणत होगा : पे 
नन्द बया की बात सुनो हरि। 
मोहि छाड़िक कबहें जाहुगे ल्याऊँगी तुमको धरि। 
भली भई तुम्हे सौपि गये मोहि जान न दैहौ तुमको । 
बाँह तुम्हारी नेक न छड़िही महरि सीझि है हमको । 
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फूँदा सुभग फूल फूले मनु मदन बिठप की डर 
छीन सक कटि किकिनि की छुनि बाजत अति क्षककार । 
मौर दांधि बेदयो जनु दूलह मन्मथ आसन तार | 
जुगल जंघ जेहरि जराव की राजति परम उदार । 
राजहंस गति चलति कृतोदीरि अति मितम्ब के भार । 
छिटकि रह्यो लहँगा रेंग तनसुल्ष सारी तन सुकुमार । 
सूर सुअग सुगन्ध समूहनि भेवर करति युंजार । 
सूरदास की राधा केवल विलासिनी नही हैं । श्रीकृष्ण के साथ उनकी कैवल 
युवाकाल का सम्बन्ध नहीं है, वे परकीया नायिका भी नही हैं। बहुत छोटी उ्र 
से वे श्रीकृष्ण के साथ गुड़ियों के घेल खेल चुकी हैं, घण्टों अपने धर ने जाकर सादे 
बाबा के घर मे आँख-मिचौनी सेलकर सभय काट चुकी हैं । उस बारी वय मे हीं 
एक गाढ़ प्रेम का आभास पाया जाता है णो खेल में, हँसी में, मान में, अपमान में, 
रोदन मे विचित्र भाव से विकसित ही उठा है। पहले ही दिव जब वालक कृष्ण खेलने 
के लिए ब्रज की गलियों मे निकलते हैं, इस अल्पवयस्का सखी की देखकर री जाते 
हैं, मैन मैंनों से मिल जाते है, ठगौरी पड़ जाती है---वह स्वर्गीय प्रेम है, वासना ये 
रहित, निर्मल, विशुद्ध : 
सेलत हरि मिकसे ब्रज सोरी । 
कि कछनी पीवाबर ओढ़े हाथ लिये भौंरा चक डोरी 
भोर मुकुट कुंडल सवनन वर दसन दमक दामिति छबि भोरी ! 
गये स्पाम रवि-तनया के तट अंग लसति चन्दन की सोरी | 
औचक ही देखी तहेँ राधा नयन विसाल भाल दिये रोरी। 
नील बसन फरिया कटि पहिरे बेनी पीठ रुलति झकझोरी । 
संग लरिकनी चलि इत आवति दिन थो री अति छवि तन गोरी | 
सूर स्थाम देखत ही रीमे नैत नैन मिलि परी ठगोटी । 
यह पहला दर्शन था । श्याम ने श्याम को देखा । कैसा सुन्दर था वह रूप ! 
गांरा शरीर, नील वस्त्र और पीठ पर वेणी । अल्पवयस, आँखें विशाल और मारे 
गर रोरी | श्याम की आँखें श्यामा की आँखों में अटक गयी । यह उलझन युवा" 
अवस्था की नहीं थी जिसमे वाक्य रुद्ध हो जाते है; यह बाल्यकाल की स्वर्गीय 
उलझन थी, जिसमें न झिझक है, न संकोच । श्याम ते कहा --क्योंजी, तुम हमारे 
साथ खेलने क्यो नद्दी चलती, हम तुम्दार कुछ चुरा लेंगे ? ---तुम्हरो कहा चीरि 
हम लैहूँ खेलत चलो संग मिलि जोरी | और फिर : 
प्रधम सनेह दुहेंन मन जान्यो। 
सैन सैन कीनी सब बाते गुप्त प्रीति सिसुता प्रगदान्‍्यो | 
इयाम ने कहा--सखी, हमारे घर आकर मुझे खेलने को छुला लेना। तुम्हें 
बपभानु बावा की सौगन्‍्ध, सुबह-शाम एक वार जरूर आना--- तुम सौंह दूप- 
भाजु बबा की ग्रात-साँझ एक फर !! हाँ जी, तुम बड़ी सीधी जात पड़ती हो, इसे 


सुर-साहित्य / 9 


लिए तुम्हारे साय रहने को जी चाहता है--'सूधी मिपट देखियत तुमको ताते 
करियत साथ! मगर ऐ सूरदास, इनको निपट सीधा न जानना, ये वेबल 
बतबारी नही है, श्याम और श्यामा दोनों ही नागर और नागरी है, सुनते रहो 
इनकी मिलन कथा--“सूर श्याम नागर उत राघा नागरि दोउ मिलि गाथ ।' 
फिर धीरे-धीरे यह प्रेम गाढ़ से गाढ्तर हो जाता है । आँखों को विश्वास नही, 
सैन पर सैन चलते है, तिल-मात्र का वियोग भी असह्य हो उठता है। इयाम के 
प्रथम इशारे के मादक दर्शन से राधिका के कनक-कपोल ब्रीड़ा के आवेग से रक्तिम 
हो उठते हैं। यह प्रथम संकोच का उदय हुआ है । इसके पहले बहुत-से गरुडियों के सेल 
सेल्े जा चुके हैं; परन्तु यह रक्तिमा तो आज ही की है । कितनी स्वर्गीय है यह ; 
कनेक बदन सुद्धार सुन्दरी सकुचि मु्त मुसकाइ। 
स्थाम प्यारी मैन राचे अति विसाल चलाइ। 
सूर प्रभु के बचन सुनि सुनि रही कुंवरि लजाइ। 
घर में अब अच्छा नही लगता, चित्त सब समय गोप्ठ में ही आवद्ध है, खान- 
पान भूल गया है, कभी हँसती है, कभी रोती है, माँ-दाप का भय भी लगा है, अब 
दीहनी लेकर गोप्ठ में जाने की बड़ी उत्कण्ठा है: 
नागरि मन गई अरुझाइ। 
अति विरह तनु भई व्याकुल घर न नेकु सुहाइ। 
स्पाम सुंदर मदनमोहन मोहिनी-सी लाइ। 
चित्त चंचल कुँवरि राधा खान-पान भुलाइ 
कवहुँ विलपति कबहेँ बिहँमति सकुचि रहति लजाइ। 
: भातु पितु को त्रास मानति मन बिना भइ बाइ । के 
जननि सों दोहनी माँगति बेगि दै री माइ। 
सूर प्रभु कों खरिक मिलिहौं गये मोहि बुलाइ । 
इधर श्याम भी दोहनी के लिए व्याकुल है। व्याम और श्यामा दोनों ही 
बरिक मे दोहनी लिये पहुँच गये । नत्द ने कहा--दोनो यही प्लेलो, दूर ने जाना । 
फिर क्या था, 'जो रोगी की भावे, सो बैदा बतावे 7” राधिका ने कहा, “सुनी तुमने 
नंद बाबा की बात ? खबरदार, मुझे छोड़के जाना मत, जरा भी हठे कि पकड़ 
लाऊँगी। अच्छा हुआ जो हमको सौप गये । अब तुम्हे मैं छोड़ने की नही । तुम्हारी 
वाँह पकड़के तुम्हारी रखवाली करूँगी, नही तो अम्मा खीझेंगी ।” श्याम ने कहा 
“राधा, मेरी बाँह छोड़ दे ! यह वाल-केलि है । दोनों को पता नही कि वे किस 
ओर बचे जा रहे है | परन्तु, सूरदास से यह बात छिपी नही है कि यह भी प्रेम की 
धा्तें है--प्रेम, जो भविष्य मे सान्द्र माधुयं मे परिणत होगा : 
नन्द बबा की बात सुनो हरि। 
मोहि छांड़िक कवहे जाहुगे ल्याऊँगी तुमको धरि। 
भली भई तुम्हे सौंपि गये मोहि जान न दैहौ तुमको । 
बाँह तुम्हारी नेक न छड़िही महरि खीझि है हमको । 
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मेरी बाँहि छौड़ि दै राधा कर न उपरफट वातें 
सूर स्थाम सागर नागरि सों करत प्रेम की घातें 
धन्य हो सूरदास ! तुम्हारी भविष्यद्वाणी सच निकल्ली। उस मेघ-मेदुर सब्ब्या 
को सर्द ने राधिका से कहा--बेटी, श्याम की घर ले जा । दोनो ने सघन कुंज का 
रास्ता लिया : 
गगन घहराइ जुरी घटा कारी । 
पौन झकझोर, चपला चमकि चहूँ ओर, सुबन तन चित्त नन्‍्द डरत भारी | 
कहो बूयभानु की दुँवरि सो वोलिके राधिका कार्ह घर लिए जा री। 
दोऊ घर जाहु संग गयन भयो स्याम रंग कुँबर कर गद्यो वृषभानु वारी। 
गये बन घन ओर नवत सनन्‍्दकिशोर नेवल राधा नये कुंज भारी। 
लग पुलकित भपे मदन तिन तन जए सूर प्रभु स्याम स्पामा बिहारी? ॥ 
इस प्रकार 'नवल गुपाल नवेली राधा नये प्रेम-रस पागे' और इस नये प्रेम वी 
धारा-सार वर्षा से सूरसागर उद्वेलित हो उठा है : 
कवहुँक बैंठि अंस मुज धरिक पीक कपोलनि दागे । 
अति रस-रासि लुटबत लूटत लालच लगे सभागे ॥ 


मर र 
अपनी भुजा स्पाम भुज ऊपरि स्थाम भुजा अपने उर घरिया। 
यो लपटाइ रहे उर-वर ज्यों मरकत मणि कंचन में जरिया।॥ा 
4 ख्र्द >् 
चूम्त अँय परसपर जनु जुग चंद करत हिंत बार । 
रसन दसन भरि चापि चतुर अति करत रंग विस्तार ॥ 
यही सुरदास विद्यापति और चण्डीदास की समान भूमि पर जाते है। विधा“ 
पति की राधा और चण्डीदास की राधा इसके पहले नही दिखायी देतीं। वाल-केलि 
की वर्णना मे सूरदास अकेले है--शाशं१५७॥ पर इस समान भूमि पर भी सूरदार्त 
की अपनी विशेषता है। राधा और कृष्ण का मिलन एकदम अनूठा है। इसमें 
चिन्ता नही, आश्चंका नही, भीति नही। चण्डीदास की राधा मिलन में भी विरह के 
भास से भीत हो उठती है, पद-पद पर विरह का भय, कलक का भय, जुदाई की 
जलन ! यही भय बरावर मन में लया रहता है कि न जाने कानह का श्रेम कर्व 
तिल-भर के लिए भी छूट जायगा : 
एंइ भय उठे मेने एड भय उठे 
भा जानि कानूर प्रेम तिसे जानि छूटे) 
पैमी को देखकर अभी-अभी हृदय जुड़ा जाता है, पर दुसरे ही क्षण काँप उठता 


. तुलनीय"** 
सेपुमेंदुरममस्वर बनभुव: श्यामास्तमानदवैर्यवर्त 
शीदरय छमेव त्दिय राधे गृह प्रापय। 
इत्ये॑ मल्दनिदेशतश्वतितवो:प्रत्यप्रवइुजदुर्म 
राश्म-मायवयीज॑यन्ति यमुनाकुले रहः केलयः ॥ --जयदेव 
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है उसकी अमंगल की आशंका से । ऐ सखियो, श्याम अंग के शीतल पवन-स्प्श से 
मेरा हृदय शीतल हो गया, तुम लोग यमुना-जल मे स्नान करो ताकि उस पृण्य-फल 
से मेरे प्यारे का सारा अमंगल दूर हो जाय * 
सई जुड़ाइल मोर हिया, 
दयाम अंगेर शीतल पवन ताहार परश पाइया । 
तोरा सखियन करह सिनान आनि यमुना नीरे। 
आमार बन्धुर यत अमंगल सकल याउक दूरे] 
उधर विद्यापति की राधा प्रिय-मिलन का वर्णन करते-करते आनन्द-गद्गद 
हो उठती हैं, वह्‌ पिया की पिरीति कह भी नहीं सकती । अफसोस, ब्रह्मा ने उन्हें 
लाखो मुँह नही दिये । कैसी है वह प्रीति ? “पिया ने मुझे हाथ पकड़कर गोद में 
बैंठाया और मेरे शरीर में सुगन्ध और चन्दन का लेप किया। अपने हृदय की 
मालती-माला उतारकर यत्नपूर्वक मेरे कण्ठ मे पहमा दी । अनुपम रूप से मेरे लम्बे 
केश बाँध दिये, उसमे चम्पे के फूलों की रस्सी लपेट दी । मधुर-मधुर दृष्टि से मुंह 
निहारने लगा, आनन्द-वाप्प से उसकी आँखें भर आयी ।” विद्यापति कहते है कि 
यह प्रसंग चलाते समय राधिका रात के रस-रंग मे भूल गयी : 
पियाक पिरीति हम कहइ नइ पार, 
लाख बयान विहि ना देह्य हमार । 
करे धरि पिया मोर वइठावल कोर, 
सुगन्धि चन्दने तनु लेपक मोर। 
आपन मालति माला हियासे उतारि, 
कंठे पहिरावल यतने हमारि। 
फूयल कबरी वान्धई अनुपाम, 
ताहे बेढ़यल चम्पक दाम । 
मधुर-मधुर दिठि हेरय वयान, 
आनन्द जले परिपूरल नयान । 
भनय विद्यापति इह परसंग, 
धनि मूलल कह इते रजनी क रंग ॥ 
मगर समग्र सूर-साहित्य में एक स्थान पर भी शायद राधिका का इस प्रकार 
का उच्छवस्ित रूप नही मिलेगा। प्रेम की उस आकण्ठपूर्ण कलझी में कभी भी 
छलक नहीं आयी । क्षण-भर के लिए विद्यापति की समान भूमि पर आकर सूरदास 
फिर अपने स्वाभाविक मार्ग पर आ जाते हैं। वही दिन-भर इंप्ण के साथ हास- 
वित्ास, ग्ुरली की चोरी, माखन की बेंाई और आँखों की लड़ाई। यज्चोदा 
राधिका का वैज्ञ सेवार देती हैं, कृष्ण के साथ खेलने की आज्ञा देती हैं, मुगल-मूत्ति 
का सारा दिन हेंसी-खुझी में कट जाता है। न अमंगल की आशंका है, न प्रेम कय 
उच्छवास, यह सृष्टि अद्भुत है । राधिका देर से घर पहुँचती हैं, माता को नये प्रेम 
का सन्देह होता है; माता डाँटती है : 
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ताहि कह्मो सुख दे चलि हरि को हौ आवति हों पाछे। 
भर फिर वह श्रृंगार किय---जिसका नाम ! 
रत्न-जटित गजरा बाजूबेंद शोभा मुजन अपार 
फूंदा सुभग फूल फूले मनों मदन विटप की डार । 
छिटकि रद्यो लहंगा रेंग ता सेंग तन सुखवत सुकुमार 
सूर सुअंग सुगंध समूहनि भेंवर करत गुजार । 
मगर इस मान की सारी दृढता इस विश्वास पर निर्मर है कि कृष्ण उनके [ 
और उन्ही के है। यही मानिनी कृष्ण के मथुरा-यमन के बाद : 
आजु रैनि नहिं नीद परी । 
जागत गनत गगन के तारे रसना रठत गोविंद हरी। 
वह चितवन वह रथ की बैठन जब अक्रूर की बाँह गही । 
चितवत रही ठगी-सी ठाढ़ी कहि न सकति कछु काम-दही । 
इतनो मन व्याकुल भयो सजनी आरज पंथहु ते बिडरी। 
सूरदास प्रमु जहाँ सिघारे कितिक दूर मथुरा नगरी। 
सूरदास की राधा का हृदय-सौन्दर्य देखना हो तो उद्धव का प्रसंग देखिए । 
गोपियों ने क्या-क्या नही कहा ? कृष्ण को भी कहा, उद्धव को भी कहा । वेचारे 
भोरे की तो दुर्गति ही कर डाली । पर हाय, राधिका ने क्या कहा ? उस बरसाने 
की चोरटी ने कुछ भी नही कहा--कुछ भी नही। उद्धव के रथ को देखकर गोपियों 
ने समझा था, द्यामसुन्दर आ गये । एक दौड़ी-दौड़ी राधिका के पास भी पहुँची । 
राधा ने सुना पर दौड़ी नहीं गयीं---चुप-सी रह गयी । उद्धव जब लौटकर मथुरा 
गये तो उन्होने समाचार कहते समय कह्‌ दिया कि मेरा रथ देखकर गोपियां दौड़ी; 
सबके आगे थी राधा : 
एक सखी उनमें जो राधा जब हो इहेँ ते गयी । 
तब ब्रजराज, सहित गोपी गन आगे हल जो लयो। 
पर यह उनकी भूल थी । बाद में उन्होंने कहा कि राधिका दरवाजे पर सड़ी 
थी। जो मानिनी अपने मान में इतनी दृढ रही वह दो कदम भी आये न बढ़ सकी । 
हाय ; 
चलत चरन गहि रही गई गिरि, स्वेद सलिल भयभीनी 
छूटी बट मुज फूटी वलया टूटी लर फटी कंचुक झीनी । 
और : 
जब सेंदेसा कहन सुंदरि गवन मो तन कीन । 
खसी मुद्रा चरन अछुझी गिरी भुवि वलहीन । 
कंठ बचन न बोलि आवै हृदय परिहस भीन । 
नैन जल भरि रोइ दीनो ग्रसित आपद दीन । 
उठी बहुरि सेमारि भट ज्यों परम साहस कीन। 
मर, प्रमु कल्याण ऐसे जिवहि आसा लीन । 
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काहे को तुम जहें त्तेह डोलति हमझो अतिहिं लजावति॥ 7 - 
अपने कुल की सबरि करों धौं सकुच नहीं जिय आवति। 
मगर प्रेम गाढ से गाढ़तर होता जाता है। पन्धठ पर ठठोली होती है, रास्ते 
में छेडछाड, पर कही भी यह प्रेम उच्छूबास के रूप में फूट नहीं पड़ता । मानों इन 
सारी लीलाओ में कोई विचित्रता नही, मानो ये इतनी स्वाभाविक बातें हैं कि कभी 
किसी से कहने की कोई आवश्यकता नहीं। बिना किसी हिचकिधाहट के जोर देकर 
कहा जा सकता है कि इस प्रकार का अपने-आपमें भरपूर प्रेम सूरदार्स की ही 
लेखनी वी करामात्त है। प्रेम के सवा लास गानों का समुद्र एक वार भी उद्वेलित 
नहीं हुआ, कही भी तिर्मयाद नही हुआ ! चांद के संयोग में वह उफन उठता है। पर 
उद्देलित नही होता, विरह में वह तरंग-लोल हो जाता है, पर मर्यादा नहीं त्यागता । 
विरह के दो-चार पदों को देकर हम इस बात की मयार्थता की जाँच करेंगे। 
'मूरसागर' पर एक सरसरी निगाह दौड़ाने पर भी यह स्पष्ट हो जायगा कि 
सूरदास की राधिका न तो विलासिनी है और न स्वालित । इन दोनों रूपों का एक 
विचि्न सामजस्य ही मानो सूरदास का अभीष्ट प्रतिपाथ है। राधा जब ऊण्ण के 
साथ सेलती है, हँसती हैं, रोती है, छेडछाड़ करती है तो एक शुद्ध प्रेममयी के श्प 
में दिखायी देती है। यद्यपि यूरदास इस बाल-लील। के भावी रूप की ओर इशारा 
कर देने में कभी नही चूकते । कृष्ण माता से कहते है---“माँ, राधिका बढ़ी चोर 
है, हमारी मुरली चुरा ले जायगी, इसे सम्हालके रुस (” यश्ञोदा कह उठती है--- 
“मेरे लाल के प्राण खिलौना ऐसो को ले जैंदे री ।" इसी तरह राधिका अपनी माँ 
से कहती है---“माँ, भारी दुप्ट है वह कान्ह, सारा दही ढरका देता है, मैं उस 
रास्ते नहीं जाऊगी (” माँ बोल उठती है--- “स्पा हुआ, दही की बया कमी है, हूँ 
उदास न हो” पर सूरदात दोनो ही जगह अपने प्राठकों को आगाह कर देते हैं कि 
इनकी बात सुनते रहो, ये दोनो ही नागर है ! राधा मान करती है | हजार मनने 
पर नहीं मानतीं । दूतियाँ थक जाती है, कृष्ण मूच्छित हो जाते हैं, पर यह मात 
उनके मान का नहीं रद्वता ) चण्डीदास की राधिका इसके बहुत पहले पामी-पार्वी 
ही गयी होती--कह उठती, छि-छि, इस दारुण मान के लिए मैंने प्यारे को सो 
दिया था, श्यामसुन्दर के मनोहर रूप को देसकर जी में जी आया ! 
छि छि दारुण मानेर लागिया बंधूने हाराये छिलाम 
इसामसुन्दर रूप मनोहर देखिया परान पेलाम । 
विद्यापति की राघा कृष्ण को देखते ही गदगद हो उठती : 
दृह् मुंह हेरइत दुद्दु भेज धन्य | 
परन्तु सुरदास की राधा मानिनी है---दारुण मानिनी | इस मानिती ने ज्यो ही 
सुना कि कृष्ण दरवाजे पर से लौटे जा रहे है, वस सारा मान मंग हो गया। परन्तु माने 
भंग होते ही दौड़के मिल नही गयी। प्रिय को प्रसन्‍त करना ही है तो जरा अच्छी चरह 
संजकर क्यों न चला जाय । इतनी देर तक उन्होने प्रतीक्षा की है, जरा और कर 
लेंगे। राधिका खुंगार करने लगती है और सखी से सन्देशा कह देती है ; 
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ताहि कट्मो सुख दे चलि हरि को हौ आवति हो पादे। 
ओर फिर वह झंगार किया---जिसका नाम ! 
रत्न-जटित गजरा बाजूबेंद शोभा मुजन अपार 
फूँदा सुभग फूल फूले मनों मदन विटप की डार। 
छिटकि रघ्यो लहेंगा रंग ता सेंग तन सुखबत सुकुमार 
सूर सुअंग सुगंध समूहनि भेवर करत गुजार । 
मगर इस मान की सारी दृढ़ता इस विश्वास पर निर्भर है कि कृष्ण उनके [ 
और उन्ही के है। यही मानिनी कृष्ण के मथुरा-यमन के बाद : 
आजु रैनि नहिं नीद परी । 
जागत गनत गगन के तारे रसना रटत गोविंद हरी । 
वह चितवन वह रथ की बैठन जब अक्ूर की बाँह गही । 
चितवत रही ठगी-सी ठाढी कहि न सकति कछु काम-दही । 
इतनो मन व्याकुल भयो सजनी आरज पंथहु ते बिडरी । 
सूरदास प्रभु जहाँ सिधारे कितिक दूर मथुरा नगरी । 
सूरदास की राधा का हृदय-सौन्दर्य देखना हो तो उद्धव का प्रसंग देखिए 
गोषियों ने क्या-क्या नही कहा ? कृष्ण को भी कहा, उद्धव को भी कहां। बैचारे 
भौरे की तो दुर्गति ही कर डाली । पर हाय, राधिका ने क्या कहा ? उस बरमाने 
की चोरटी ने कुछ भी नही कहा--कुछ भी नही। उद्धव के रथ को देखकर गोपियों 
ने समझा था, ध्यामसुन्दर आ गये । एक दौड़ी-दौड़ी राधिका के पास भी पहुँची । 
राधा ने सुना पर दौड़ी नहीं गयीं---चुप-सी रह गयी । उद्धव जब लौटकर मथुरा 
गये तो उन्होने समाचार कहते समय कह दिया कि मेरा रथ देखकर मोपियां दौड़ी; 
सबके आगे थी राधा : 
एक सखी उनमें जो राधा जब हो इहें ते गयो । 
तब ब्रजराज, सहित गोपी गन आगे हे जो लयौ। 
पर यह उनकी भूल थी। बाद में उन्होने कहा कि राधिका दरवाजे पर सड़ी 
थो। जो मानिनी अपने मान में इतनी दृढ़ रही वहू दो कदम भी आगे न बढ़ सकी । 
हाय ; 
चलत चरन गहि रही गई गिरि, स्वेद सलिल भयभीनी 
छूटी बट भुज फूटी वलया टूटी लर फटी कंचुक झीती । 
और : 
जब सेंदेसा कहन सुदरि गवन मो तन कीन । 
ससी मुद्रा चरन अरको गिरी मुवि बलहीन। 
कंठ बचन न वोलि आये हृदय परिहस भीन । 
नैन जल भरि रोइ दोनों ग्रसित आपद दीन । 
उठी बहुरि सेभारि मट ज्यो परम साहस बौन। 
सूर, प्रमु कल्याण ऐसे जिवहि आसा सीन । 
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यह है वह प्रेम-सागर जिसमें कभी चंचलता नहीं आयी। जिन आँखों को देख- 
कर कितनी ही बार नद-नायर मूर्च्छित हो पड़े थे---'कहुँ मुरली कहूँ लकुट पर्‌यौ 
अह कहूँ पट कहें चन्द्रिका गोर ।” जिस दशा को देखकर चकित सूर ने पुछा या-- 
'राधे तैरेनैन किधौं री बान ? ” उन्ही आँखों को उद्धव ते किस रूप में देखा -- 
देखी मैं लोचन चुअत अचेत।! 
'उमेंगि चले दौऊ नैन विसाल:! 
'तैंन घट घटत न एक घरी।' 
तैननि होड़ बदी बरसा सों।! 
और : 
तुम्हरे बिरह न्नजताथ राधिका नैनिन नदी बढ़ी। 
लीने जात निमेपष कूद दोउ एते मान चंढी। 
परन्तु इस व्याकुल विरहिणी का कोई भी सन्देशा उद्धव न कह सके । प्रियतम 
के मित्र से आखिर राधा क्या कहती ! यह वात नही है कि राधिका के पास कोई 
सम्देशा नही था! उद्धव की जगह अगर अन्य कोई पथिक होता तो वे सन्देशा दे 
सकती थीं: 
सुरति करि हा की रोइ दियो। 
पंथी एक देखि मारग में राधा बोलि लियौ । 
परन्तु सन्देशा कहते समय : 
गद्गद कंठ हियो भरि भायो बचने कह्मो ने दियौ | 
यह पंथी उद्धव नही था। सम्भालकर शाश ने जो सन्देशा दिया, उससे ! 
अपि द्वावा रोदित्यपि गलति वज्ञस्य हृदयम्‌ ! 
कया था बहू सन्देश ? यही कि, 
इतनी बिनत्ती सुबह हमारी वारक हू पतिया लिखि दीजे । 
चरन-कमल दरसन तब नौका करता-सिधु जगत जस लीजी । 
यह केलि-कलावती का सन्देशा नही है, यह विलासिनी का अनुरीध नहीं है, गई 
एकान्त आश्ित भक्‍त की करुण पुकार है । हाय, इस सन्देशे में कितनी करुणा है, 
कितनी विवश्वता है ! 
सूरदास प्रमु आस मिलन की एक बार आवन ब्रज कीजै 
पर उद्धव तो ध्िय के अपने मित्र थे। कालिदास ने कहा है कि स्वजन के 
सामने दुःख दरवाजा तोडके निकल पड़ता है; 
स्वजनस्प हिं दुःसमग्रतों विवृतद्वारमिवोपजायते । 
फिर ऐसी अवस्था में सन्देश वया ? 
सोपियों ने कृष्ण को दोप देना शुरू किया ) प्रेम की साक्षात्‌ मूर्ति वहू ब्रण- 
सुन्दरी बोल उठी : 
ससी री, हरिहि दोष जनि देह । कक 
ताते मत इतनों दुस पावत मेरोइ कपट सनेहु। २ 


॒ 
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प्रेमी समझ सकता था और समझ सकता था सूर' जैसा सम्यरदृष्टिसम्पत्त पारती। 
अन्त मे महाराज श्रीकृष्ण रथ से उतरे राधिका के भाग्य जगे । बहुत दिलों 
का खोया रत्म मिला । मगर बाघा नही ययी : 
सूर देखि वा प्रमुता उनकी कहि नहिं आबे बात । 
श्रीकृष्ण ने इसे समझा, रविमणी ने इसका अनुभव किया । पतिप्रायण पहू- 
सहिपी राधिका की वगल से बैठ गयीं--रानी की तरह नही, बहुन की तरह। फिर 
अपने घर लिया गयी, नाना भाँति का आतिथ्य किया । अब सुरदास के प्रमु उत् 
महल में पघारे जहाँ दोनो ठकुरानियाँ बैठी थी : 
शझुकमिनि राघा ऐसे भेंटी । 
जैसे बहुत दिनन की बिछूरी एक बाप की बेटी ! 
एक सुभाव एक बय दोऊ दोऊ हरि कौ प्यारी । 
एक प्रात मन एक दहुन को तन करि दीसत स्यारी । 
निज मन्दिर लै गई रुकमिनी पहुनाई-विधि ठानी । 
सूरदास प्रभु तहूँ पग धारे जहेँ दोऊ ठकुरानी 
और फिर : 
राधा माधव मेंद भई । 
दोनों एक-दूसरे की चिन्ता में तस्मय हो गये, तद्रूप हो गये | जैसे भमरी री 
अनवरत चिन्ता करनेवाला कीट भी अ्मरी हो जाता है। राधा माधव बन गयी और 
माधव राधा। माधव राधा के रंग मे रेंप गये, राधा माधव के और हँसकर मापव 
बीते--हममें तुममें अन्तर कया है *ै 
राधा माधव भेंट भई। 
राधा माधव माधव राधा कीट-भू ग-गति ह्लौ जु गई । 
माधव राधा के रंग रोचे राधा माधव रंग रई। 
भाधों राधा भ्रीति निरन्तर रसना करि सो कहि न गई । 
विहँसि क्यो हम तुम नहिं अन्तर यह कहि के उन ब्रज पठई। 
सुरदास प्रमु राधा-माधव ब्रज विहार मित नई-नई ॥ 
भगवान्‌ तो बोले; पर, हाय, राधा ने क्या कहा ? वरसाने वी उत्त मुखर बाला 
के मुंह भे शब्द नही थे। प्रियतम के जाने पर पछताकर रह गयीं : 


१, हुलनीय-- 
शतेझ यरप परे बंधुआ मिलद धरे राधियार अत्तरे उत्तागा 
हाग्रतिधि पाइवू दलि, सदया दवइपे तुलि, राखिते मा सद्े अवागश । 
0 टर ६ 
मिसत्र दुईूँ यु हि या अपरयवा 
बरहोर पादय चाँद, पादिया दियेति हार, बमनिनी पायल झपुप । 
रग भरे हु तनु, थर-पर कप, शोँपदई दें दोहा आादेगे भोर । 
हृदस खित्रदे खाजि, विमाइत अन्त प्राय विरदष शोसह.. परदीशग 
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करत कछु नाहों आजु बनी। 

हरि आए हो रही ठगी-सी जैसे चित्र धनी ॥ 

आसन हरपि हुदय नहिं दीन्हौ कमल कुटी अपनी । 

न्यौछावर उर अरघ न नैननि जल-धारा जु बनी ॥ 

कंचुकि ते कुच-कलस प्रकटि छा दूटिंन तरक तनी। 

अब उपजी अति लाज मर्नाह मन समुझत निज करनी ॥ 

मुख देखत न्यारी-सी रहि गई बिनु बुधि मति सजनी। 

तदपि सूर मेरी यह जड़ता मंगल माहि गनी ॥ 

यह हैं सूरदास की राधा ! भारतवर्प के किसी कवि ने शाधा का वर्णन इस 

दृर्णता के साथ नहीं किया । बाल-प्रेम की चंचल लीलाओं की इस प्रकार की परि- 
ण॑ति सचमुच आइचर्य जनक है। संयोग की रस-वर्षा के समय जिस तरल प्रेम की 
नदी बह रही थी, वियोग की आँच से वही प्रेम सानद्र-गाढ़ हो उठा। सूरदारा की 
पह सृष्टि अद्वितीय है। विश्वसाहित्य में ऐसी प्रेमिका नही है--नही है। 


3. सूरदास की यशोदा 


'मुरसागर' की तुलना महाभारत से की जा सकती है। महाभारत कहानियों, 
घटनाओं, व्यास्यानों और उपदेशों का विज्ञाल समुद्र है। प्नन्यकार को किसी भी 
बात को कहने के लिए कोई जल्दी नहीं है। एक ही बात अगर दस बार भी वह 
दी गयी तो उस्ते क्षोभ नही होता । उसे बिल्कुल परवा नहीं है कि मूल कथा का 
सूत्र कहां छिल्न होता है और फिर कहाँ युक्त होता है। पर इन सारी कहानियों, 
घटनाओं आदि के कारण महाभारत इतना सजीव काव्य हो गया है कि उसवा 
सामान्य से सामान्य कौटि का पाठक विभिन्‍व चरित्रों की विशेषताओं की बत्ता 
सकता है। एक बालक भी एक घटना का आभास पाकर कह सकता है कि दस 
विपय पर भीण, भीष्म, युश्चिष्टिर, अर्जुन, दुर्योधन, शठुनि और द्रीपदी आदि के 
मया भत होंगे । चित्रों की इस विपिनस्यली का एक भी चरित्र दूसरे के साथ एक 
प नहीं दीसता--००॥ए८ाप८ नही करता । ठीक यही बात मूस्मागर' के सम्बन्ध 
में कहो जा सकती है । सूरदास को समय की कमी नहीं है, वे एड बी जगह दस 
पद गा सकते हैं, उन्हें छुछ भी त्वरा नही और कुछ भी हिचर गढीं । फत यह हुआ 
है कि उनकी राघा, उनके कृष्ण, उनकी यश्योदा, उनके सर्द भीर उनके उद्धव 
अपना-अपना विचित्र व्यक्तित्व रसते हैं। गोपियों के अलग-नलग नाम लेकर 
उन्होंने नहीं झहा, पर अगर परिथ्रम किया जाय तो 'सूरसागर' के पदों पा इस 
अरार वर्गीकरण किया जा सकता है कि इन गोवियों में दस-वीस प्रद ति पी गोपिएोँ 
परिल सझती हैं। ऐसा जाने पढ़ता है कि ग्रस्यक्रार से अपने मत में अलम-्अतय 
स्पफितित्व री मोपियाँ कल्पित वो हैं;पर जानन्यूगकर उसी अलग्रमतग नाम 
नही दिया। 

'मूरमायर' मे गोषियों का इतना विस्तृत यर्थेव है हि उसे सत्री-परित का 
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यहे लालसा होति जिय मेरे बैठी देखत रैहौ, 
गाइ चरावन्ह कान्ह कुंवर सों कवहूँ भूलि न कहौ । 
करत अन्याव न बरजों कबहूँ अरु माखन की चोरी, 
अपने जियत नैन भरि देखो हरि हलधर की जोरी । 
दिवस चारि मिल जाहु साँवरे कहियौ यहै सेंदेसौ, 
अब की बेर आनि सुख दीजै, सूर मिटाय अंदेसो । 
--इत्यादि 
इन छन्दों को चुनकर नहीं लिखा गया है। 'सुरसागर' इस प्रकार के रत्नो से 
सपाद-मस्तक लदा है। यद्योदा के बहाने सूरदास ने मातृ-हृदय का ऐसा स्वाभा- 
विक, सरल और हृदयग्राही चित्र खीचा है कि आइचय हीता है। 'माता” ससार 
का एक ऐसा पवित्र रहस्य है जिसे कवि के अतिरिक्त और किसी को व्याख्या करने 
का अधिकार नही। सूरदास जहाँ पुत्रवती-जननी के प्रेम-पेलव हृदय को छूने में 
समर्थ हुए हैं वहाँ वियोगिनी माता के करुण-विगलित हृदय को भी उसी सलकंता 
से छू सके है। पुत्र-वियोमिमी यशोदा चह माता है जो प्रेम की असीम उपलब्धि से 
परिपूर्ण है, वह प्रेम वियोग के रूप में परिवत्तित होकर कभी प्रूर्णता के किसी अंश 
को क्षुण्ण नही कर सका है। 
हमने ऊपर जो कुछ कहा है, वह शायद स्पप्ट नही हुआ | कुछ उदाहरण देकर 
उसे स्पप्ट किया जाम। र 
यह संसार ससीम और असीम की लीलाभूमि है। हम अनन्त प्रवाह में बहते 
आ रहे है--थुग-युगान्तर से, कही विराम नही, कहीं थकान नहीं। कितने प्रेमी 
हृदयों को हम छोड़ आये हैं, कितने को छोड़ जायेंगे, इसकी इयत्ता भही । इस वियोग 
की विराट धारा का स्रोत वियुकत प्रेमी के प्रति एकदम उदासीन है । वैष्णव कवियों 
ने इस सत्य की उपलब्धि की है श्रीकृष्ण की लीला में। श्रीकृष्ण परिपूर्ण है, अनन्त है, 
उदासीन है। यशोदा और राधिका, इस अनन्त वियोगरूपी दीघंवृत्त के दो नाभि-केस्दर 
है। ये सान्त हैं, अपूर्ण है और आसवत है। वैष्णव मरमी कवि ( 7986०) अत्यन्त 
सहण भाव से इस अपरिपूर्णता की अनुभूति को धेम से भरता है। यही वेष्णव प्रेम 
का माहात्म्य है। सफल मरमी कलाकार वह है जिसने अपरिपूर्ण को प्रेम के द्वारा 
परिपूर्ण किया है और पूर्ण को उसके अभाव का अनुभवी । यशोदा का चित्रण करते 
समय सूरदास ने इस सहज परिपूर्णता को कभी क्षुण्ण होने नही दिया। मशोदा श्रीकृष्ण 
की उपस्थिति में परिपूर्ण प्रेममयी है। वे उन माताओं मे नहीं हैं जो सन्तान की 
* मंगल-आश्ञा से सदा अश्रुपूर्ण आँखों से आकाश की ओर ताका करती हैं, 'हे देव- 
* गण, जिसे पाया है उसे कही खो न दूं ।' यह प्रेम-पूर्ण चित्र ठीक राधिका के समान 
ही उतरा है। सूरदास की राधिका, चण्डीदास की राधिका की भाँति, मिसन मे 
* वियोग की कल्पना से कही भी सिहर नहीं उठती। यश्योदा भी ठीक उसी तरह 
स्नेह-पात्र की उपस्थिति में उसकी वृथा अमंगल आ्॑का से उद्विग्न नही हो उठती। 
सूरदास की राधिका और यश्योदा दोनो ही मिलन के साथ सोलह आना प्रेयसी 
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छवीते, मुरली नेबुः बजाउ । 
बलि-बलि जात ससा यह कहिं-कहि अथर सुधा-रस प्याउ। 
दुर्लम जनम लहव वृन्दावन दुर्लभ प्रेमतरंग । 
ना जानिये बहुरि कब हाँ है स्पाम तिहारो संग । 
इस गान में ख्वाल-वालों को उपलक्षण भर करके सूरदास की आत्मा अपनी 
ब्याकुलता प्रकट कर रही है। पनघट पर ससियो ने मुरली के विपय में जो कुछ 
बहा है, वह चाहे निन्‍दा हो या स्तुति, ईर्प्पा हो या प्रेम--सर्वश्र उसके पीछे एक 
अव्यकत घ्यवनि तिकला करती है--'छबीले, मुरली नकु वजाउ'। मुरली के प्रति 
गोपियों की ईर्प्या बैप्णव-साहित्य वी एक अति परिचित घटना है, पर सूरदास ने 
इस ईप्पां के पीछे अपना व्याकुल व्यवितत्व इस प्रसार बैठा दिया है जो बार-बार 
निऊल पड़ता है; ससियाँ जब कटती है : 
बाँसुरी विधिहू ते परवीन । 
कहिये काहि आहिको ऐसो कियो जगत आधीन । 
चारि बदन उपदेस विघाता थापी थिर चिर नोौति। 
आठ बदन गरजति गरवीली क्यो चलि है यह रीति 
विपुल विभूति लही चतुरानन एक कमल करि थाने । 
हरिकर कमल जुगल पर बैठी बादयौ यह अभिमान । 
३ 5 2८ 
अधर सुधा पी कुल-ब्रत टार॒यो नही सिखा नहिं ताग। 
तदपि सूर या नंद-सुबन की याही सौ अनुराग । 
तो इन सारी बातों के पीछे से एक व्याकुल उत्सुकता चीत्कार कर उठती है-'छबीले, 
भुरली नेकु बजाउ' । राधिका के बतरस मे, गोषियों की तनातनी मे, पनघट की 
छैड़छाड़ मे, दानलीला के सवाल-जवाब मे, एक अति झीनी झनकार उठा करती 
है--'छवीले, मुरली नेकु बजाउ'। रास-लीला की वह आननन्‍्द-केलि, जितकी 
पुलना संसार में नही है, केवल एक मेर-दण्ड के चारों ओर चक्कर लगा रही है--- 
'छवीले, मुरली नेकु वजाउ' । 
ब्रजभाषा का कवि, तत्नापि सूरदास, ठोस रूप का उपासक है, इस रूपाव रण 
के पीछे कही भी तुरीय-अरूप-सत्ता की ओर इशारा नहीं किया गया है, तथापि 
भवत-कवि की व्याकुलता उसके पीछे किसी-न-क्रिसी रूप में रह गयी है। ईसाई 
मरमियों के साथ सू रदास की तुलना करते समय हमने इस बात पर प्रकाश डालने 
की चेप्टा की है। इस स्थान पर हम यही कहना चाहते है कि अपने समस्त मिलन 
और वियोग के गानों मे सूरदास की व्याकुलता छिपी पड़ी है। राधिका के अति 
निकटवर्त्ती श्रीकृष्ण कभी भी वुन्दावन में घरेलू आदमी से ऊपर नही गये। राधिका 
कै साथ वे सर्वदा समान-भूमि पर ही क्रीड़ा कौतुक में मग्त रहे, परन्तु फिर भी 
मक्त-कवि ने इस सामीष्य में एक सुदूर का सुर भर दिया है। यह बात शायद अन- 
जान में हो गयी है, पर जो बात अनजान मे हो जाती है, वही निश्चित रूप से 


डर 
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मन से उसी के स्पर्श पाने का प्रयासी हूँ । हे सुदूर, हे विपुल युदूर, तुम तो व्याकुल 
वँशी वजाया करते हो, मेरे पंख नही हैं, एक जगह पड़ा हुआ हूं, यह बात तो मैं 
भूल जाता हूँ ।” 
सूरदास की आत्मा सचमुच इन गानों के भीतर से, रह-रहकर, अत्यन्त 
व्याकुल भाव से कह उठती है --'छवीले, मुरली नेकु बजाउ!। 'सूरसागर' की 
आनन्द-केलि का केन्द्र-स्थल है--रास-लीला। गोपियो के पहुँचने पर श्रीकृष्ण 
उन्हें लौट जाने का उपदेश करते है : 
भली यह तुम करी नाही अजहुँ घर फिरि जाहु 
सूर प्रमु क्यों निडरि आईं नहीं तुम्हरे नाहु। 
यह सुतते ही गोपियों के बहासे सारा 'मूरसागर” अत्यन्त कातर व्याकुलता 
से चिल्ला उठता है: * 
छबीले, मुरली नेकु बजाउ । 
बड़ा ही मर्मस्पर्शी है यह दृश्य, जहां गोपियों का 'रदन जल नदी सम बहि 
चल्पौ उरज बिच मनों गिरि फोरि सरिता पनारी' । गोषियों की विवश व्याकुलता 
का अनुमान करना भी कठिन है! हाम, 'सूर सैन दें सरवस लूट्यो मुरली लै-लै 
नाम बुलाबत” | एक ही धार्थना है : 
प्रीति वचन नौका करि राखो अंकम भरि वैठावहु। 
सूर स्याम तुम विन गति नाही युवतिन पार लगावहु । 
और इसके बाद की सारी प्रार्थेनाओं को एक वाक्य में प्रतिफलित किया था 


छबीले, मुरती नेकु वजाउ । 
द श्र >< 
अगर हमसे कोई पूछे कि 'यूरसागर' का केन्द्रीय वक्तव्य (००४४४४/ ॥॥2776) 
पा है तो बिना किसी हिचकिवाहट के चिल्ला उठेगे : 
है छवीले, मुरली नेकू बजाउ । 
क्योकि हमारा विश्वास है कि यह व्याकुल सुर इतने रंगों में अनुरंजित होकर 
जे 'मूरसागर' में आया है, वह आकस्मिक नही है। उसमें कवि का आवरण परि- 
धान करके बैठा हुआ भक्त गायक अपनी मर्मेबेदवा गा रहा है: हे 
दुर्लभ जनम दुर्लभ वृन्दावन दुर्लभ प्रेमतरंग। 
ना जानिये वहुरि कद ह्व है स्थाम तिहारो संग। 


छवीले, मुरली नेकु बजाउ । 


3 सुरदास और नन्ददास की मोपियाँ 
ैप्पव कवियों, विशेषकर भवतों की कविता की आलोचना करना आग से 
खिलवाड़ करना है । सूरदास या नन्‍्ददास कविता नहीं करते थे, भजेन गाते थे । 
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दे साहित्य की सृष्टि करने के उद्देश्य से नहीं गाते थे; गाते थे साधना के लिए। 
साधना भी ब्रजतत्त्व की, जहाँ लौकिक रस विरकुल विपर्यस्त हो जाते हैं । ब्रजताव 
में जो काम है, वही प्रेम है (भक्ति-प्रकरण देसिए) ;जो प्रेम है, वही राग है; गो 
राग है वही भवित है। इस ब्रजतत्त्व की आलो चना करने का अधिकार सबकी नहीं 
है। हम लोग दुनियावी प्रेम और काम के समुद्र में आजीवन मिमस्जित रहते हैं 
और मौऊे-बेमौके इन वैष्णव कवियो की प्रेम-लीला का गाने सुनकर उस पर वर 
पढ़ते हैं। आज इस वीमवी शताब्दी के व्िश्तेष-युग में, जब कि कोई भी साधता 
स्थायी रूप से अग्रसर नही हो पाती (परिश्चिष्ट देखिए), हमने काम और प्रेम री 
परिभाषा की है और बड़े-बड़े तत्व सोज निकाले हैं ! ब्रजतत््व का मर्मज्ञ भगत 
विश्वास करता है कि वहाँ कायम और प्रेम दो चीज नहीं हैं। इस यग्रुग के साहित्य 
घूर इसे सच समझें या झूठ, वह मही समझकर भजन करता है। उसी प्रेम-तत्त 
की आलोचना मे प्रवृतत होते समय हम गोलोकवासी वैष्णब भवत से प्रार्यता करते 
हैं कि 'हे वैप्णव कवि, तुम्हारी प्रेम-लीला का वास्तविक रहस्य न समझते हुए भी 
इतता हम जानते हैं कि वह हम/री काम और प्रेम की कत्पनाओं से परे है। उस 
मूल प्रेम-तत्व के सम्बन्ध में हम एकदम मौत रहेगे। देखेंगे केवल उस प्रेम की 
दिशा--वहें किधर से आया था । किधर गया था, यह प्रश्व हमारी आलोचना की 
अपेक्षा नही रखता । बह निइचय ही राधिका-रानी और क्नजराज की ओर चता 
गया था ।' 
सुरदास और नन्ददास, दोनो ही एक ही सम्प्रदाय के साधक थे, दोनों ते ही 
भक्तजनों के हृदय पर आसन पाया है और दोनो का समय करीब-करीब एक ही 
है। इन दोनी महात्माओ ने अम्र-गीत तया उद्धव और गौपियों के संवाद लिखे 
है। इन सवादो मे ज्ञान की अपेक्षा प्रेम का मार्ग सहज और महान्‌ बताया गया 
है। योग और तिर्गुण उपासना की जगह सग्रुण उपासना की महिमा अ्रतिप्ठित 
की गयी है। दोनो सवादों के पात्र, कथा, विषय और प्रणाली एक ही है । दोनों 
संवादी का उद्दे श्य भी एक ही है । अतः, यह देखना शायद अनुचित त होगा कि 
इन संवादों के व्यित प्रेम-मार्गों मे कुछ विशेषता है या नहीं । 
नन्ददास की गोपियाँ सूरदास की गोपियों से अधिक ताकिक हैं। निर्गुण उपा- 
सना का प्रश्णनंग हो या योग का, वे उद्धव की युक्तियों का इस खूबी से खण्डन कर 
देती है कि सि्ञाये-पढ़ाये उद्धव मिरुपाय होकर दूसरा विपय छेड़ देते है। उ्धवे 
कहते हैं : 
जो उनके गुन हॉय बेद बयों नेत बखाने। 
निर्मुन सगुव आतमा रचि ऊपर सुख साने। 
चेद पुराननि खोजि की पायौ किनहें न एक। 
गुन ही के जो होहि गुन कहो अकांस किहि देक। 
सुनो ब्रजनागरी । 
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गोपियाँ जवाव देती हैं : 
जो उनके गुन नाहि और गुन भये कहाँ ते ? 
बीज बिना तरु जर्म मोहिं तुम कहौ कहाँ ते ? 
वा गुन की पट-छाहरी माया दर्पन बीच। 
गुन ते गुन न्‍्यारे भये अमल वारि जल कीच। 
ससा सुनु स्याम के : 
उद्धव रास्ता न देखकर दूसरा तक उठाते हैं : 
माया के गुन और और हरि के गुन जानो। 
उन गुन को इन माँहि आति काहे को सानो। 
. जाके गुन अरु रूप कौ जान न पायौ भेद। 
तातें निर्गुन रूप को बंदत उपनिपद वेद। 
उद्धव पहले कह गये थे कि उनके तो गुण ही नही हैं, अगर होते तो वेद नेति- 
नैति क्यों कहते ? अब कहते है हरि के गुण कुछ और है, माया के और । माया के 
गुणों को हरि में आरोप करना अच्छा नहों। असल में हरि के गुण-रूप का भेद 
समझकर ही वेद-उपनिपद्‌ उन्हें निर्गुण कहते हैं। 
ग्ोषियों ने इसका भी जवाब दिया : 
बेदहु हरि के रूप स्वास मुख से जो निसरै। 
कर्मक्रिया आसक्त सवै पिछली सुधि विसरै। 
फर्म भध्य ढूँढें सबे किनहुूँ न पायो देख। 
फर्मरहित हो पाइये तातें प्रेम विसेख। 
सखा सुनु स्याम के । 
इस प्रकार तक में ननन्‍्ददास की गोपियाँ सदा उद्धव से वीस रहती है। परन्तु 
धूरदास की ग्ोपियाँ तर्क जानती ही नही । वे स्वीकार कर लेती है कि योग और 
3532 बहुत अच्छा है, पर अवला ग्वालिनें, योग कैसे करेंगी ? मन्दनन्दन के 
पथ जिन्‍होने प्रत्यक्ष केलि की है उन्हें मिर्गुण मानने की जरूरत वया है? तर्क वे 
बिल्कुल नहीं जानती : 
ऊधोजी हमहिँ न जोग सिखैये। 
जेहि उपदेस मिले हरि हमकौं सो ब्रत नेम बतैये। 
मुक्ति रही घर बैठि आपने निर्मुण सुनि दुख पैये। 
जिहि प्रिर केस कुसुम भरि यूंदे कैसे भस्म चढ़ेये। 
जानि-जानि सब मगन भयण्रे है आपुन आपु लखये। 
सूरदास प्रमु सुनहु नवों विधि बहुरि कि इहिं ब्रज ऐये। 
है जद 


> 
ऊधो मन न भए दस-बीस । 
एक हुतों सो गयौ स्याम सेंग को अवराधै ईस ? 
ईंद्री सिधिल भई केसौ विनु ज्यों देहो विन सीस। 
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आसा लागि रहते तनु स्वासा जीवहिं कोटि वरीस । 
ठुम तो सखा स्थामसुंदर के सकल जोग के ईस । 
सुर हमारे नंद-वेदन विनु और नहीं जगदीस । 
> नर भर 
राखों सव यह जोगर अठपटो ऊधी पाई परों । 
कहाँ रस रीति कहाँ तन सोधन सुनि-सुनि लाज मरी । 
सूरदास की योपियों का एक ही तक है--ऊधी, योग की वात ने सिसाओ। 
कुछ ऐसी बात वत्ताओ जिससे प्यारे मिलें ! इस सादगी के सामने बड़े-बड़े तर्क- 
चूडामणि मौन हो जा सकते हैं, उठव तो फिर भी भवत थे ! स्वयं प्रेम की महिमा 
के कायल थे ! उद्धव जहाँ कुछ ज्ञान-कथा शुरू करते हैं, वहीं सरल प्रेम का ऐसा 
महासागर उमड़ पड़ता है कि जो कुछ कहा वह ने जाने कहाँ वह जाता है। नाना 
रूप में एक हो बात सुनायी पड़ती है --योग और निर्गुण की बात मत कही, श्याम 
से मिला दो ! नन्ददास के उद्धव को तक में परास्त होना पड़ता है, सूरदास के 
उद्धव अपना तके समझा ही नहीं पाते, उन्हें विजयी होने का मौका ही नेही 
मित्तता। नाददास की गोपियाँ युवित् से प्रेम की महिष्रा स्थापित करती हैं, 
सूरदास की गोपियों के प्रास विरह का ऐसा सजाना है कि उसी को बाँटने से 
फुरसत नहीं मिलती, युवितत और तर्क कौन करे ? 
इस प्रस॑ग में कुब्जा के प्रति उपालम्भ भी ध्यात देने योग्य है। नरददास की 
गोपियाँ कुब्जा की खूब खबर लेती है। सूरदास की योपियाँ भी निः:इवास फंककर 
एक बार कुब्जा का नाम लेती है और भाग्य को दीप देकर रह जाती हैं! नन्‍्ददास की 
गोपियाँ कुब्जा का नाम स्मरण करते ही आपे से बाहर ही जाती हैं: . - 
कीउ कही रे मधुप तुम्हें लज्जा नहिं आबे ) 
सखा तुम्हारो स्पाम कूबरी-ताथ कहावे। 
यह नीची पदवी हुती ग्रोपीनाथ कहाय॑। 
अब जदुकुल पावन भयी दासी जूठन खाय । 
मरत कह बोल के । 
३३ 2२ भर 
कोउ कहै हो मधुप स्थाम जोगी तुम चेला । 
क्रुबजणा तीरथ जाय कियौ इंद्रिन को मेला 
मधुबन सुधि विसराय के आये योकुल माहि। 
इहां सर्व प्रेमी बसे तुमरों गाहक नाहि। 
पधारो रावरे। 
है 20 _ 53 2 25 
- कोठ कहे रे मधुष होइ तुम सो जो संगी। 
भयों न होय तन स्थाम सकल बातम चौरंगी। 
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गोकुल में जोरी कोऊ पाई नाहि तुम्हारि । 
मदन त्रिभंगी आपु ही करी त्रिभंगी नारि। 
रूप गुन सील को । 
ओर इतना कह चुकने के बाद : 
ता पाछ्ले इक बार ही रुदित सकल ब्रजनारि। 
हा करुनामय नाथ हा केसव कृष्ण भुरारि! 
हं फाटि हियरो चल्यो ! 
मन्ददास की ये गोपियाँ दुनिया को जानती है। वे प्रत्येक बात की छानबीन 
कर सकती हैं। कितनी कहुणाजनक कल्पना है यह ! प्रेम-मृत्ति गोपियों को 
छोड़कर कस्णा-तिधान भगवान्‌ कुब्जा से प्रेम करने लगे ! यह सोचना भी 
भयानक है--फाटि हिंयरौ चल्यौ ! उद्धव ने ठीक ही समझा - 
मे सब प्रेमासकत हैं कुल-लज्जा करि लोप। 
धन्य ए गोपिका । 
परन्तु सूरदास की गोपियाँ इतना सोच नही सकती । अपनी व्यथा के अपार 
समुद्र में आप ही डूबती-उतरातो ये ब्रजवालाएँ दूर तक की बात सोचने की फुरसत 
नही पाती । कही कुब्जा याद आ गयी तो उसका नाम लेकर एक बार लम्बी साँस 
छोड़कर फिर अपना ही चर्खा शुरू कर दिया--हाय ऊधी, नन्दतत्दन को भूलने 
की बात कह रहे हो ? तुम्हारी बात समझ में नही आती : 
ऊधी, कहा हमारी चूक। 
वे गुन ये औगुन सुनि हरि के, हृदय उठत है हुक । 
बिन ही काज छाँड़ि गए मधुबन, हम घटि कहा करी। 
तन-मन-धन आतमा मिवेदन, सोउ न चिर्ताह धरी । 
रीमे जाइ सुन्दरी कुविर्जाह इहि दुख आवत हांसी । 
जद्यपि कूर कुरूप कुदरसन तद्यपि हम ब्रजवासी । 
एवे ऊपर प्रान रहत घट कहौ कान सो कहिए । 
पूरव कम लिखे विधि अच्छर सूर सर्व सो सहिए। 
८ है > 
मधघुप बिराने लोग बटाऊ। 
दिन दस रहे आपने स्वास्थ तजि फिरि मिले न काऊ। 
प्रीतम हरि हमको सिधि पठई आयी जोग अगाऊ। 
हम को जोग भोग कुविजा की उंहि कुल यहै सुभाऊ । 
जास्यौ प्रेम नन्‍्द-नन्दन को कीजे कौन उपाऊ। 
सूर स्थाम की सरवस दीन्‍्दौ प्रान रहो कै जाऊ। 
ज् ् ६ 
हम ब्रजबाल गोपाल उपासी। 
ग्रह्म-म्यान सुमि आवे हांसी। 
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ब्रज में जोगकया लें आयो। 

मत कुबिजा कूवरहि दुरायो। 
इस प्रकार दोनों महात्माओं के प्रेम में एक स्पष्ट अन्तर दिखायी देता है। 
नस्ददास का प्रेम मस्तिष्क की ओर से आता है, सूरदास का हृदय की ओर से। 
नन्‍्ददास युवित और तर्क को शुरू में ही नहीं भूल जाते, सूरदास के यहाँ भूपने 
न भूलने का सवाल हो नहीं है। वहाँ युक्ति और तर्क है ही नही। गन्‍्ददास़ की 
गोपियाँ प्रेम मे बावरी है, तर्क में नहीं, उपालम्भ करने में भी नहीं, परन्तु घूरदात्त 

की गोषियाँ सब तरह से भोरी है । * 


सूरदास की विशेषता 


4, गौड़ीय वैष्णव आलंकारिकों की गोपियाँ और सुरदास 
गौड़ीय वैष्णवो के साथ सूरदास का कया सम्बन्ध था, इस बात की चर्चा हम आगे 
करेंगे। यहाँ गौड़ीय बैप्णवी की नायिकाओं के साथ सूरदास की गोपियों की 
तुलना करेंगे । हमारा लक्ष्य सर्वदा सूरदास का विश्ञेप दृष्टिकोण स्पप्ट करने की 
ओर होगा | 

गौडीय वैँण्णवों के अनुसार ब्रज में दो तरह की नायिकाएँ थी । कुछ स्वकीयां 
और कुछ परकीया । भागवत में कथा आती है कि कुछ गोपियाँ श्रीक्षप्ण को पंति- 
हूप में पाने के लिए कात्यायनी का व्रत करती थीं। इससे गाव्य्वें विधि से शरीक 
ने विवाह किया था। ये स्वकीया थीं, बाकी परकीया॥? राधा दूसरी श्रेणी मे 
आती हैं। पर सूरदास राधिका को परकीया नही समझते | राधिका से श्रीकृप्ण का 
विवाह बड़ी धूमधाम के साथ होवा है (? यही नहीं, राधिका भी और गौपियों की 
तरह श्रीकृष्ण को पति-रूप में पाने के लिए ब्रत करती हैं ।? 


जप 
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समरदिक शारदमुनि सिर दिरिचि जान । 

देव दुदुभी मृदंग वाजे बर निशान ॥ 

बाएने तोरर बेंघई हरि कौन्हु उछल्छ 

ब्रज॑ की सव रीति भई बरतान॑ ब्याह ! इत्यादि 
सिर सो विनम करति कुमारि ! 

जोरि कर मुख करति अस्तुति बड़े शभू ल़िपुरारि । 06 


क 


दर 


धि सुरझसाहित्य / वा7 


* वैष्णव आलंकारिकों ने 363 प्रकार की नायिकाओं के उदाहरण के लिए 
सैकड़ो नाम गिनाये हैं। 'सूरसागर' मे इन गोपियो के नामो का कोई उल्लेस नही 
देख पड़ता । कुछ मुख्य माम जैसे राधा, ललिता आदि ज़रूर आते है, पर अधिकांश 
गोपियाँ बिना नाम की ही हैं। 'उज्ज्वलनीलमणि” में गोषियों के स्वभाव और 
पस्जाभूषण आदि के बारे में विस्तृत वर्णन है। उबत ग्रन्थ का एक संक्षिप्त सस्करण 
“उज्म्वलनीलमणिकिरण' मामसे विश्वनाथ चक्रवर्ती ने सोलहवी शताब्दी मे किया 
था। इस संक्षिप्त ग्रन्थ के अनुसार गोपियों के स्वभाव इस प्रकार है : 

“कुछ गोपियाँ प्रखर स्वभाव की थीं। जैसे इयामला, मंगला आदि । श्रीराधा 
और पाज्नी प्रभूति कुछ गोपियाँ मध्या और चम्द्रावली आदि कुछ मृदु-स्वभावा 
थी। इनमें भी स्वपक्षा, सुहृत्यक्षा, तटस्थपक्षा और प्रतिपक्षा--ये चार भेद है। 
इनमें भी कुछ वामा है और कुछ दक्षिणा। श्रीराधिका की स्वपक्षा थी ललिता और 
विद्याखा, सुहृत्पक्षा-श्यामला, तटस्थपक्षा-भद्रा और प्रतिपक्षा-चन्द्रावली थी । 
श्रीमती राधा वामामध्या थी, कभी नील वस्त्र धारण करती थी, कभी लाल! 
लत्िता प्रख्रा और मयूर-पुच्छ जैसा वस्त्र धारण करती थी। विशाखा थी बामा 
मध्या और तारावलि-लचित वस्त्र पहनती थी । इन्दुरेखा वामा प्रखरा और अदुण- 
वर्षा थीं। रंगदेवी और सुदेवी वामा मध्या और रकत-वस्त्रा थी। ये सभी गोरी 
थी। चम्पकलता वामा मध्या और नौल-वस्त्रा, चित्रा दक्षिणा मुद्दी नोल-वसना, 
गविधा दक्षिणा प्रधरा और चुकलवस्त्रा, श्यामदा वामा दाक्षिण्ययुक्ता प्रसरा,और 
रक्‍्तवस्था, भद्रा दक्षिणा मंदी और चित्र-वसना, चन्द्रावली दक्षिणा मृद्दी और 
भीतवसना थी। इनकी सखी पद्मा, दक्षिणा और प्रखरा, शैव्या दक्षिणा और मूद्ठी 
थी। ये सभी रवत-वस्त्र धारण करती थी ।”7 

इसमे तो कोई सन्देह ही नहीं कि सूरदास ने इतने नामों को नहीं गिनाया; पर 
जिन्हें गिनाया है उसमें राधा का वस्त्र इस विवृति से मिलता है !* 

प्रदात मे कभी-कभी दो-एक सखियों के नाम गिनाये* है, पर उनमें 


“> सीय भीत ने करते सुर्दार कृत भई सुकुमारि । 
छहों रित्ु तर करति मीके गेह नेह विसारि। 
ध्यान घरि कर जोरि लोचन मूंदि इक-इक जाम । 
पेय अचन' छोरि रवि सौं करति हैं सब वाम । 
हमहि होह कृपालु दिनममि तुम विदित ससार । 
वैयय अति तनु दहत दीजे सूर हरि भरतार । 
3, 3. नो, मे, फि., प्‌.्ह्य 
2. देखिए-.- 
“नील सहेगा साथ चोनी कच्ति उबदि केसरि सुरंगनो--2280 
“देशो जुरतिवृन्द में ठाह़ी मील वसन तनु गोरी (---6 
55% नील वसन फरिया कटि पहिरे बेंनी पीठ झचिर शकसोरी ।/--463 
* 3 पढ़ से, 4073 (वा. राधा३पष्णडी फा संस्करण) « 
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प्रतिपक्षता या तटस्थ-पक्षता का कोई लक्षण नहीं मिलता। दान-लीता के प्रसंग में 
चर्द्रावली, लेलिता और विज्ञाता का नाम आया है सही, पर घद्धावत्ती वह 
ललिता की भाँति ही एक सस्ती है। दान-लीला कौ गोपियो मे प्रश्नोत्तर करते समय 
नाम लेकर केवल राधा का वर्णन आया है। वहाँ राधा मध्या नायिका नहींह। 
इनकी मुखरता दान-लीला के सेकड़ों पदों में फूट पड़ी है। पर यही राधा अन्यत्र 
मुस्था की भाँति दिखायी पड़ती है। वस्तुतः मुरदास ते आलंकारिकों के वर्गकिरण 
की ओर बिल्कुल ध्यान नही दिया 
राधा की सक्तियो में ललिता का चित्र सबसे अधिक स्पष्ट है। विज्ञासा भी 
लखिता की भाँति ही चित्रित की गयी है। वैष्णय आलंकारिकों ने दूती-कर्म के 
विपय मे भी विचार किय/ है । '3ज्ज्वलनीलमणि' के अनुसार कृष्ण की तीन प्रघाद 
दृतियाँ हैं--धीरा, युन्दा और वंशी ।7 पर सूरदास ने विश्ञाख्रा से दौत्य-कर्म करामी 
है ।£ आलकारिकों के अनुसार ललिता का स्वभाव प्रखर है पर सूरदास की ललिता 
घोर है। #ष्ण के पास जाकर बड़े कौशल से वह सन्देश पहुँचाती है! पहले कृपण 
के मन में उत्सुकता प्रकट करती है, फिर लालसा, और बाद को प्रयत्त : 
ललिता मुख चितवत मुसकाने । 
आपु हँसी पिय मुख अवलोकत दुहुन मनहिं मत जाने । 
है ३ 4 
सब बोली वह चतुर नागरी अचरज-कथा सुनाऊं। 
सूर स्पाम जो चलो तुरत ही नैनन जाइ दिखाऊँं !---१679 
ललिता ने इसके बाद एक अनुपम बाग दिखाने की बात कही : 
अदभुत एक अनूवम बाग । 
जुगल कमल पर गजबर कीडत तापर सिंह करत अनुराग] 
हरि पर सरवर सर पर गिरिवर गिरि पर फूले क॑जे पराग ) 
रुचिर कपोत बसे ता पर ता ऊपर मज्जित फल लाग । 
फल पर पूहुप पुहुप पर पल्‍लय ता पर सुक पिफ मृग-मद-काग 
खंजन धनुप चन्द्रमा अपर ता ऊपर इक मनिधर नाय। 
अंग-अंग प्रति और-जऔर छवि उपमा ताकों करत न त्याय । 
सूरदास प्रभु वियौ सुधारस मानो अधरति के बेड. 6 80 
इस प्रकार सूरदास की ललिता आबकारिकों की लदि , हु 
का स्वभाव भी एक-सा नहीं है । कभी वे मुखर है और कर्भ रा 
और कभी सुर्धा | निम्नलिखित विभिन्‍न सिंगों से यह 
स्याम सखि नीक॑ देखे ना... «४ 
चितवत ही लोचन भरि | 


उम्ज्वततीलमणिकिरण, पू, ये 
दे, 


. 
2. 677-78 
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कैसेहुं करि इक टक मैं राखति नैकहिं मैं अकुलाहिं। 
नििप मनौ छवि पर रखवारे ताते अतिहि डर्याह। 
कहा फरे इनकौ कहा दूपन इन अपनी सी कीन्ही । 
भर स्पाम छवि पर मन अटक्यो उन सब सोभा लीन्ही -- 48 
है. ८ हर 
चितबन रोबहू न रही । 
स्थामसुंदर सिधु सनमुख सरित उमंगि वही । 
प्रेम-सलिल प्रवाह भौरनि मिलि कबहुँ न थाह लहो। 
लोभ लहरि कटाच्छ घूंघट-पट-करार ढही। 
थक्के पल-पथ नाव धोरज परत नहिंन गही। 
२८ >८ 
घट मेरो जब ही भरि दही लकुटी हों तब दैहो। 
कहा भयौ जो नंद बड़े बृषभानु-आन न डरेहो। 
समसरि मिलकरि कैही ।--843 
२८ >८ 2 
तुम्हारोई चित्र बनाउ कियौ | 
तब कौ इंदु सम्हारि तुरत ही मनसिजसाज लियौ। 
ब्रत गहि जुग अंगुरी के वोचहिं उन भरि पानि पियौ ।---3474 
'उज्ज्वलनीलभणि' के अनुसार राधा सदा व्यक्त-यौवना किश्योरी थी; 
पन्द्रावली और पद्मा पूर्ण-यौवना। सूरदास की राधा कई अवस्थाओं मे पायी जाती 
हैं। उनका बाल-रूप भी वर्णित है, किशोरी और तरुणी-रूप भी; मगर सूरदास की 
ईन स्वभाव और उम्र-सम्बन्धी विविधताओं का अर्थ चित्र की अनेकता नही है। 
उन्होंने राधा का एक सम्पूर्ण चित्र दिया है। अवस्था और परिस्थिति के अनुसार 
उसमे परिवत्तन दिखायी ज़रूर देता है, पर यह परिवत्तन चित्र को अधिक सजीव 
और आकर्षक बना देता है। 
आलेंकारिकों ने तीम प्रकार की रति मानी है--साधारणी, समंजसा और 
समर्था। साधारणी रति कुब्जा आदि मे, समंजसा मथुरा की रानियो में और समर्था 
वैज-बालाओं में। समर्था रति में भी कई सीढियों है। प्रथम दशा मे रति बीज की नाई, 
प्रेम ईब की नाई, स्नेह रस की तरह, मान गुड की तरह, प्रणय साँड़ की तरह, 
राग शर्करा (चीनी) की तरह, अनुराग मिश्री की तरह और अन्त में महाभाव 
सित्तोपल की भाँति दुष्ट होता है।* सूरदास की राधा रुक्मिणी के साथ एक आसन 
पर दो बहनो को भांति बैठती है, दोनों ही श्रीकृष्ण की परम प्यारी हैं। आदलें- 
फरिकों के अनुसार महाभाव केवल राधा में ही सम्भव है। महाभाव वह है जहाँ 


र् 


, उ, नी, मे, कि., पृ. 40-2 
2, बही, पृ, (4 
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प्रिय-मिलन के सुस के समान कोटि ब्रह्माण्ड का सुख भी नही होता और उसके विरह्‌ 
के दुःख के समान कोटि नरक का दुःख भी नही होता। इसके भी दो भेद हैं--भोदन 
और मभादत। मोदन की अवस्था में पट्ठमहिपी-गण द्वारा आलिग्रितत होने पर भी 
श्रीकृष्ण राधा का स्मरण कर मूच्छित हो जाते है। मादन महाभाव में राधिका को 
श्रीकृष्ण की मुरती और वनमाला से भी ईर्ष्या होती है। यह मादन महाभाव 
राधिका में ही सम्भव है। पर सूरदास गोपियों में भी इस अवस्था का वर्षन करते 
है। 

भागवतामृत के अनुसार धीकृप्ण द्वारिका में पूर्ण, मथुरा में पूर्णतर और ब्रज 
में पुर्णतम रहते है !! घुश्दास इस मत पर विश्वास करते-्से जान पड़ते है। पुर 
सागर में ब्रज-लीताओ की अधिकता है, मथुरा की कम और द्वारिका की और भी 
कम हैं ।* ब्रज में श्रीकृष्ण ग्यारह वर्ष तक ही रहे । इसी अवस्था में उन्होंने तीन 
तरह की लीलाएँ की । वाल्य, पीयण्ड और कैशोर । यूरदास से अधिक स्पप्ट हप 
से इन लीलाओं का वर्णन किसी ने नहीं किया । सूरदास की कविता से साफ प्रकट 
होता है कि ब्रज-लीला के समय भगवान्‌ की अवस्था दस वर्ष के आस-पास थीः 

बहुत होहुगे दसे वरस के वात कहत हो वर्न बनाई +---42 


हर 04 2 
सूरदास अब बड़े भये हो जोबन दाव सुहाई ।--439 
है £ >< 
तसनाई तन आवन दीजै कत जिय होत बिहाल 
है; ८ भर 
माँगत ऐसे दान कन्हाई। 
अब समुझी हम वात तुम्हारी प्रकट भई कछु थौं तरुमाई।---34 
ख्र ८ 44 


मतलब यह है कि सूरदास वैप्णव आलंकारिकों के पथ का अनुकरण तद्दी 
करते। कहा जा सकता है कि ऊपर जिन ग्रन्यों के उद्धरणों से सूरदास की कविता 
की तुलना की गयी है वे सभी सूरदास के परवर्तती है या समकालीन । इसलिए 
उनका 'धूरसागर' में कोई प्रभाव विद्यमान न रहना स्वाभाविक ही है। परन्तु वह 
स्मरण रखना चाहिए कि ये वाले वैष्णवों में वहुत पहले से प्रचलित थी। उर्कत 
ग्रन्थों के प्रयेताओं ने उसका संग्रह भर किया है। इस बात को ध्यान सें रखने पर 
सूरदास की स्वतन्त्र सृजन-शक्ति का महत्त्व समझ पड़ता है । 


2. सूरदास की कविता का विपय 
सूरदास भक्त थे। 'सूर्सागर' का कोई भी पाठक कह सकता है कि सूरदास 
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उस श्रेणी के भक्त तही थे जैसे तुलसीदास । तुलसीदास की कोई भी रचना पढने 
पर उनके दास्य-भाव की प्रधानता स्पष्ट ही दिखायी पडती है, परन्तु सूरदास मे यह 
भाव नही के बरावर है। सूरद।स की भकितत में वात्सल्य-माव और सख्य-भाव की 
प्रधानता है। माधुय-रस के प्रवाह में झ्ायद कभी भी वे गौडीय वैष्णवो जैसा नही 
वहे। राधा-भाव के भजन 'सूरसागर' में कम नही है, पर सूरदास सर्वेत्र उन स्थानों 
पर तटस्थ की भाँति रहते है । कही भी राधा में आत्म-भाव या सखी-भाव नही 
रखते । आरम्भ में सूरदास, जान पड़ता है, सख्य या वात्सल्य की अपेक्षा दास्य की 
ओर अधिक भुके थे। 'मूरदास की विनयपत्रिका' के नाम से जो सप्रह प्रकाशित 
हुआ है, उसमें सूरदास दास्य-रस के ही भक्त जान पडते है। इस अनुमात का सम- 
थेन गोकुलनाथजी की चौरासी वैप्णवो की वार्ता से भी होता है। उक्त ग्रन्थ के 
अनूसार एक वार महाप्रमु वल्लभाचार्य ब्रज में आकर कुछ दिनो तक गऊधाट पर 
ढिके रहे । वही सूंरदासजी का स्थान था । उनकी भवित और गान की मिठास के 
कारण बहुत लोग सूरदास के सेवक हो गये थे। महाश्रभु के आने की खबर जब 
सूरदास को मिली तो दर्शनार्थ उनके पास गये । उस समय महाप्रमु ठाकुरजी को 
भोग समर्पण करके स्वयं भी भोजन कर गादी पर विराज रहे ये। सूरदास को देख- 
कर आपने कुछ भगवद्‌ू-भजन करने का आदेश किया। सूरदास ने आज्ञा पाकर यह 
पद गाया : 


हरि हों सव पतितन कौ नायक। 
को करि सके बरावरि मेरी और नही कोउ लायक । 
ञ् भर >८ 


ऐसी कितिक गिवाउँं प्रानपति सुमरन है भयौ आड़ी। 
अब की बार नियार लेउ प्रभु सूर पतित कौ टाँडी। 
तथा : 

प्रभु हो सब पतितन कौ टीकौ। 

और पतित सव द्यौस चारि के हो तो जनमत ही कौ । 

वधिक अजामिल गनिका वारी और पूतना ही कौ । 

मोहिं छांड़ि तुम और उधारे मिटै सूल क्यों जी कौ । 

कोउ न समरथ अघ करिवे कौ खेचि कहत हों लीको । 

मरियत लाज सूर पत्तितन मे मोह ते को नीकी । 

यह सुन प्रमु ते कहा--“सूर हुँ के असो घिधियात काहै को है, कछू भगवत्‌- 

लीला वर्णन करि।” इस पर सूरदास ने अपना अज्ञान बताया तब महागप्रमु ने उन्हें 
समान करके उनके पास आकर समझ लेने की आज्ञा दी॥ यथावत्‌ कर लौट आने 
पर महाप्रमु ने पहले सूरदास को नाम सुनाया, फिर समर्पण कराया और बाद में 
भागवत दश्म स्कन्ध की अमुक्रमणिफा कही। इसके बाद सूरदास को ज्ञानोदय हुआ 
और सारी भागवत की लीला का स्फुरण हुआ और उन्होने यह पद गाया : 

चबाई री चलि चरनसरोवर जहाँ न प्रेमवियोग । 
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यह पद उन्होंने आचार्यकृत दशम स्कन्ध की सुबोधिती के मंगलाचरण की 

कारिका के अनुरूप बनाया | वह कारिका इस प्रकार है : 
नमामि हृदग्रे श्षेपे लोलाक्षीराव्यिशायिनम्‌। 
लक्ष्मीसहलललीलाभि: सेव्यमा् कलानिधिम्‌ । 

सूरदास के पद को सुनकर आचार्य सन्तुप्ट हुए। बाद को सूरदास ने यह पद 
सुनाया : 

बज भयी महर के पूत जब यह बात सुनी । इत्यादि। 

इस परम्परा की सचाई पर अविश्वास करने का कोई कारण नही है। इसतिएं 
यह मान लिया जा सकता है कि महाप्रसु के संसर्ग में आने के बाद सूरदास ने अपना 
पुराना रास्ता छोड़ दिया और अपने गानों का मुख्य विषय भगवत्‌-लीला को ही 
बना लिया। 

'मूरसागर' और कुछ नही, घुरू से अन्त तक भगवत्‌-लीला का वर्णन है। इसी 
लीला के अन्तराल से सूरदास का युग देखना पड़ता है जो सम्पूर्ण न होते हुए भी 
अस्पप्ट नही है। यत्र-तत्र उससे उस युग की रहन-सहन, पहनावा, वौल-चाल) 
धर्म-विश्वास जादि पर प्रकाश पडता है। पर सूरदास ते भूलकर भी इन विषयों 
पर प्रत्यक्ष रूप से कुछ नही लिखा 


कवि सूरदास की बहिरंग-परीक्षा 


4. आधुनिक और मध्य-युग का साहित्य 
एक बार हम भवत सूरदास को जहाँ-का-तहाँ छोड़ देना चाहते हैं। केवल कवि 
सूरदास वी चर्चा--सो भी बहिरंग की चर्चा--अनुचित क्रूर है, पर इस बीसवीं 
शताब्दी के लेसक को इस अनौचित्य की सीमा के भीतर प्रवेश करना आवश्यक ही 
गया है। सूर-साहित्य की वहिरंग-परीक्षा में ही इस अतुचित प्रवेश के कारण ५९ 
प्रकादा पड़ेगा । 
एक युग था जब साहित्य की रचना ऊँचे आदर्श पर की जाती थी | काव्य हो 
या नाटक, उसका नायक 'ग्रस्यातवंदो राजपि: धीरोदात्त: प्रतापवान्‌! हुआ करता 
था | उसके वष्ये-विपय वा यह आवश्यक कत्तेव्य समझा जाता था कि बह मतुप् 
के किसी स्थायी माव--रवति, उत्साह आदि को जाग्रत करे। पर आज बह युर्ग 
नहीं रह गया है। आज सिक्षा का विस्तार हुआ है, जीवन की समस्याएँ दतमु्ती 
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होकर परिदृष्ट हुई हैं - साहित्य सस्ता हो गया है, साहित्यकार चचल। उस युग 
का कवि एक ऊँचे आदर्श की कल्पना करता था और पाठक के चित्त को अपनी 
इन्द्रजाली भाषा के द्वरा ऊपर उठाता था। वह उसी ऊपर के कल्पना-लोक में 
मानव-चित्त की सारी अनुभूतियाँ प्रतिफलित करता था जिसका फल यह होता था 
कि सहृदय का चित्त उससे आनन्द तो ले सकता था पर नाना समस्याओ के बोझ 
से बलान्त नहीं हो उठता था । कालिदास के “मेघदूत' मे ऐसी कोई बात नही है जो 
साधारण विरही नित्य-प्रति अनुभव न करता हो, परन्तु फिर भी उसमे एक ऐसा 
गुण है जो सहस्राधिक वर्ष से मनुप्य के चित्त को उद्श्रान्त किये हैं। यह गुण है 
उसका नित्य जीवन के ऊपर के कल्पना-लोक मे अवस्थान । अति प्रकृत यक्ष के मुंह 
से, मेघो के द्वारा जो सम्देशा, अलकापुरी में (जहाँ चिर यौवन नित्य वर्तमान 
रहता है), भेजा गया है वह सम्पूर्ण भावजगत्‌ की चीज हो गयी है। आज इतना 
ऊँचा जाना वेकार समझा जाता है! हमारे सामने ही, माना भाँति की समस्याएँ 
पड़ी हुई है जो प्रेम और विरह को नाना भावों से विचित्र वना सकती है, तो हम 
दूर क्‍यों जायें ? एक अशिक्षित मजदूर की विरह-कथा क्या किसी यक्ष की विरह- 
कथा से कम भहृत्त्व रखती है? और फिर प्रेम और विरह की वही एक- 
घृष्द (707000075 ) पुरानी वा्तें बार-बार दुहरामे की आवश्यकता ही क्या 
है? भनुप्य की अन्तवृ त्ति आज की भीतिक सम्यता की जटिलता के कारण 
नाता समस्याओ की क्रीड़ा-भूमि हो गयी है। मजूरो और पूंजीपतियों के नाना 
मनोभाव इससे पहले इस रूप में दृष्टिगोचर नही हुए थे; स्‍त्री और पति के प्रेम 
में वह पुरानी एकरसता अब नही रह गयी है, उसकी भी नाना दिशाएँ है, नाना 
समस्याएं हैं; फिर इन बातों को साहित्य में क्यो न स्थान दिया जाय ? आज स्त्री 
और पुरुष में प्रतिद्वन्द्रिता है, स्वामी और भृत्य मे प्रतिदन्द्रिता है, शासक और 
शासित मे प्रतिद्वन्द्िता है, न्‍्यायाधीश और अपराधी में प्रतिदवन्द्रिता है, साधु और 
चोर में प्रतिद्वन्द्विता है--संसार प्रतिद्वन्द्रियों का अखाड़ा हो गया है ! साहित्य इन 
समस्याओ को कैसे भुला दे ? 
ठीक ही है। साहित्य जिस वेग से उन्नत हो रहा है, उसे देखते हुए यह आशा 
फरना व्यर्थ है कि वह मध्य-युम के या आदियुग- के परिकल्पित आदर्शो की संकीर्ण 
सीमा में बैठा रहेगा। वस्तुतः आज यही ही रहा है। सतार के किसी भी बड़ें कवि 
या नाटककार की रचना को पढ़ जाइए, उसमे एक ही प्रयत्त नाना रूपों में चित्रित 
मिलेगा--वरत्तेमान समस्याओं का समाधान। परल्‍्तु ये वर्तमान समस्याएं हैं क्या ? 
एक शब्द मे कहना हो तो कहेगे--अप्रेम । 
ज़िस साहित्य की नीव अप्रेम पर हो वह ऊँचा हो सकता है, गम्भीर तत्त्वपूर्ण 
भी हो सकता है; पर स्थायी नही होगा। मध्य-युग के भक्त कवियों मे इस प्रकार की 
समस्याओं के समाधान की कोई ऐसी प्रवृत्ति नही है--समस्याएँ भी इतनी अधिक 
नहीं थी--परन्तु वह एक सुदृढ़ नीव पर स्थापित है, यह सुदृढ नीव है प्रेम । 
ऊपर की बात हम जितनी जल्दी कह गये हैं, शायद उतनी जल्दी मे कहना 
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की अन्याय-परायणता, प्रेम की अप्रियता, विवाह की विच्छिन्नता, धर्म की 
अधामिकता, घृणा का ग्रेम दिश्वा देगा और वस | आप जिस दुनिया में है वह 
दुनिया और भी नग्न होकर आपके सामने आ जायेगी । 
मध्य-युंग का कवि भी कम-बैशी दुनिया को उसके वास्तविक रूप मे दिखायेगा। 
सूरदास, तुलसीदास, कवीरदास, सबने दुनिया के उस मायावी अग की ओर 
अंग्रुलि-निर्देश किया है। परन्तु उस युग की कविता मे--हम केवल कविता की' 
बात कह रहे हैं, भक्ति-भरे पदों की नहीं--यह समस्या नितान्त गौण स्थान 
अधिकार करती है । वही मुख्य होकर मही आती । आप अगर न भी जानें कि 
किन सासारिक अड़चनो की ओर इशारा किया गया है तो भी रस-बोध मे रत्ती 
भर भी कमी नही आयेगी । परन्तु आज का कोई नाटक या काव्य या उपन्यास, 
जिसमे आधुनिक समस्याओं पर प्रकाश डाला गया है, पढिए--आप निरन्तर 
सोचते रहेंगे, 'वाकई हम लोग इस प्रकार की पेचीदी जिन्दगी बसर कर रहे है 
और हमारा ध्यान भी कभी इधर नही जाता ।! देखना है कि इसका कारण क्या 
है। क्यों मध्य-युग का कवि अपने पारिपाश्विक जगत्‌ से इतना ऊँचा उठ जाता है। 
सूरदास को लेकर ही अध्ययन आरम्भ किया जाय। 
इस प्रश्व के उठते ही सवध्ते पहली बात जो आँछो के सामने आती है बह है 
साहित्य के आकार की ! इस युग का साहित्यिक साहित्य को एक विश्युद्ध आधुनिक 
वेश में सजाता है। इसकी भूमिका पाठक की कल्पना-भूमि के साथ एक ही तल मे 
“रहेगी। जितनी ही यह उस तल में रहेगी, इस साहित्य के लिए उतनो ही अधिक 
सुविधा होगी । परन्तु मध्य-युग का कवि अपनी भूमिका पाठक की भूमिका से कही 
ऊँची---अवश्य ही, समानान्तर---रखेगा । 
असीम ओर निरपेक्ष कृष्ण के साथ ससीम और सापेक्ष गोषियों की प्रेम-लीला 
ऊपर से कितनी ही मोहक हो, है एक अतुलनीय (788००/। उस विरह का कोई 
कूल-किनारा नही, कोई ह्दो-हिसाब नही । वैष्णब कवि अपने साहित्यिक आकार 
के लिए इस सनातन-कथा को चुनेगा और फिर संसार का सारा हाव-भाव, लीला- 
विश्रम इस महासागर मे लीन कर देगा। उद्धव-सवाद के बहाने 'सूरसागर' की 
स्थिर मम्भीर वारि-राशि मे संसार की सारी व्याकुलता और सारी विरह-वेदना 
प्रतिविम्बित हुई है। गोपियों की प्रेम-लीला मर्त्यलोक के मनुप्य की पहुँच से 
कितनी ही ऊँची क्यों न हो, है उसके समानान्तर। इस आकार-निर्वाचन में 
वैष्णव कवि की समता संसार के शायद ही कुछ कवि कर सकें । यही मध्य-युग 
का कवि आधुनिक युग के कवि से अलग हो जाता है। 
| साहित्य-सृष्टि की मूल झवित का नाम संश्लेपणी है, विश्लेषणी नही । स्थायी 
साहित्य की रचना के लिए आवश्यक है एक अत्यन्त दृंढ समुन्तत मूमि। वह एक 
तरफ जहां मानव-चित्र के अति निकट नही होना चाहिए, वही दूसरी और उसमे 
सामयिकता की ऐसी निकटता भी नही होनी चाहिए जो चित्त को तत्तद्‌ समस्याओं 
में उज्ञा दे । बत्तमान साहित्य इस रास्ते पर नही चल रहा है । उसमे विश्लेप की 
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अनुचित हुआ है । क्या सचमुच मध्य-युग के सामने कोई समस्या नहीं थी ? इसी 
अध्ययन के पिछले अध्यायो का हवाला देकर बताया जा सकता है कि उस समय 
भी समाज को एक विकट समस्या का समाधाव करना पड़ रहा था। सूरदास आदि 
भवक्‍तों ने अपने ढय से उसके समाधान का प्रयत्व भी किया था। और फिर हमसे पूछ 
जा सकता है---आज के इस विराट साहित्यिक प्रयत्न मे क्या सचमुच कोई स्पायितत 
का चिह्न नही है ? क्या सचमुच फीत्डिग, स्मोलेट, वालजाक, दोदे, जोला, अनातोने 
फ्रान्स, गेटे, तुर्गनेष, टाल्सटाय, वर्नड शा, गरात्सवर्दी, मेटरलिक, रवीखताय 
और प्रेमचन्द, एक अस्थिर साहित्य की सृष्टि कर रहे हैं या कर गये हैं ? इन बड़ें> 
बड़े साहित्य-महारवथियों मे अनेक के ग्रस्य-रत्नों को मौलिक या अनूदित रुपभे 
देखने का सौभाग्य इन पक्तियों के लेखक को नहीं प्राप्त हुआ । जो कुछ देखा है, 
या देखनेवालो के मुंह से सुना है, वह निश्वय ही अपूर्व है । कितने ही साहित्वकों 
के ग्रत्य-रत्तो को निश्चय ही यह कृतज्ञ संसार चिरकाल रक्षित रखेगा। है 
फिर सूरदास आदि मध्य-युग के कवियों और इन आधुनिक साहित्यिकी मे 
भेद क्या रहा ? सूरदास भी अपने य्रुग बी समस्याओं का समाधान कर गये हैं, 
मेटरलिंक या गात्सवर्दी भी वही कर रहे या कर गये है। भूरदास के युग मेभी 
कितने ही कवि ऐसे ही गये है जो संसार में माम-शेप होफर भी नही रहें सके और 
इस युग में ऐसे कवि-रत्न हैं जो चिरकाल के लिए अपनी कीत्ति छोड़ जायेंगे। क्र 
कौन-सी ऐसी विभाजक रेखा है जो मध्य-छुग के कवियों की विशेषता का विदेश 
करेगी ? * 
सच पूछिए तो भेद है; और इसी भेद के अनुसन्थान के लिए हम सूरदास को 
कैबल कवि के रूप में देखना चाहते हैं। वह भेद है, आकृति और प्रकृति का, भावा 
और भाव का, रूप और रसे का, शरीर और बात्मा का। आधुनिक साहित्य 
निर्माता के ग्रत्य मे विदा किसी अपवाद के आप एक गुण पायेंगे। पन्ने के बाद 
पन्‍्ता पढ़ते जाइए, आपका मस्तिष्क नही उत्ेगा । प्रत्येक पन्ने में कुछ शान-विशर्त 
की, कुछ तत्व-अतत्त्व की बातें इस सुन्दरता देः साथ लिखी मिलेंगी कि आप मत 
मुश्थ की भौति आगे बढ़ते जायेंगे । दूसरी और, मध्य-युग के या आदि-्युग के 
किसी महाकाब्य को लीजिए--उदाहरण के लिए वाल्मीकीम रामामण। जगह 
जगह पर फीके इलोक ही नही मिलेंगे, अध्याय का अध्याय अनावश्यक वोशसो 
जात पड़ेगा । फिर भी उस युग के महाकाव्य में सब मिलाकर कुछ मिलेगा, पर 
इस थुग का ग्रत्य समाप्त होने के वाद आपको जहाँ-कानहाँ छोड़ देया। उस यु 
बा काव्य सहानद के समत्त है, उसके दस-बीस-पचास तरंग निरणेक मा प्विथिल 
भी हों तो कोई हर्ज नही, चीच-बीच में भैदाल-पुंज के कारण आविलेता भीआ 
गयी हो तो वुछ बात नही--अन्‍्त मे वह रस के महासमुद्र की ओर से जायेगा ही 
दसरी ओर इस युग के काध्य का अत्येद पन्‍ता एक-एक मणि है । एक के बाद 
रत्न की आभा पर मुग्ध होते जाइए परन्तु यही तक, इसके भागे नही। बत्तेमाने 
युग वा समस्या-नाटक आपसी आँख से उँपली घुतेड़कर कानून की इुबेलता, त्यार्य 
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की अन्याय-परायणता, प्रेम की अप्रियता, विवाह की विच्छिन्नता, धर्म की 
अघामिक्रता, घृणा का प्रेम दिखा देगा और बस | आप जिस दुनिया में है वह 
दुनिया और भी नग्न होकर आपके सामने आ जायेगी । 
मध्य-युग का कवि भी कम-वेशी दुनिया को उसके वास्तविक रूप मे दिखायेगा। 
सूरदास, तुलसीदास, कबीरदास, सबने दुनिया के उस मायावी अग की ओर 
. अंगुलि-निर्देश किया है। परन्तु उस युग की कविता मे-- हम केवल कविता की 
बात कह रहे है, भविति-भरे पदों की नहीं--यह समस्या निताम्त गौण स्थान 
अधिकार करती है । वही मुख्य होकर नही आती । आप अगर न भी जाने कि 
किन सांसारिक अड़चनों की ओर इशारा किया गया हैं तो भी रस-बोध मे रत्ती 
भर भी कमी नही आयेगी । परन्तु आज का कोई नाटक या काव्य या उपन्यास, 
जिसमे आधुनिक समस्याओ पर प्रकाश डाला गया है, पढिए--आप मिरन्तर 
सोचते रहेंगे, वाकई हम लोग इस प्रकार की पेचीदी जिन्दगी बसर कर रहे है 
और हमारा ध्यान भी कभी इधर नही जाता ।” देखना है कि इसका कारण क्‍या 
है। क्यों मध्य-युग का कवि अपने पारिपाश्विक जगत्‌ से इतना ऊँचा उठ जाता है। 
सूरदास को लेकर ही अध्ययन आरम्भ किया जाय। 
इस प्रश्न के उठते ही सबसे पहली बात जो आँछ्ो के राममने आती है वह है 
साहित्य के आकार की । इस युग का साहित्यिक साहित्य को एक विशुद्ध आधुनिक 
वैज्ञ मे सजाता है। इसकी भूमिका पाठक की कल्पना-भ्रूमि के साथ एक ही तल में 
“रहेगी। जितनी ही यह उस तल में रहेगी, इस साहित्य के लिए उतनी ही अधिक 
सुविधा होगी। परन्तु मध्य-युग का कवि अपनी भूमिका प्राठक की भूमिका से कही 
ऊँची--अवश्य ही, समानान्तर--रसेगा । 
असीम और निरपेक्ष कृष्ण के साथ ससीम और सापेक्ष गोपियो की प्रेम-लीला 
ऊपर से कितनी ही मोहक हो, है एक अतुलनीय ४88609॥ उस बिरह का कोई 
कूल-किनारा नही, कोई हद्दो-.हिसाव नही । वैष्णव कवि अपने साहित्यिक आकार 
के लिए इस सनातन-कथा को चुनेगा और फिर संसार का सारा हाव-भाव, लीला- 
विश्वम इस महासागर में लीन कर देगा। उद्धव-संवाद के वहाने 'सूरसागर' की 
स्थिर गम्भीर वारि-राशि से संसार की सारी व्याकुलता और सारी विरह-बेदना 
प्रतिविम्बित हुई है। गोपियों की प्रेम-लीला सर्व्यलोक के मनुष्य की पहुँच से 
कितनी ही ऊँची क्‍यों न हो, है उसके समानान्तर। इस आकार-निर्वाचन में 
वैष्णव कवि की समता संसार के शायद ही कुछ कवि कर सके। यही मध्य-युग 
का कबि आधुनिक युग के कवि से अल्लग हो जाता है। 
साहित्य-सृष्टि की मूल शक्ति का नाम संस्लेपणी है, विश्लेपणी नही । स्थायी 
साहित्य की रचना के लिए आवश्यक है एक अत्यन्त दृढ़ समुल्तत मूमि। वह एक 
तरफ जहाँ मानव-चित्र के अति निकट नही होना चाहिए, वही दूसरी ओर उसमे 
साम्यिकता की ऐसी निकटता भी नही होनी चाहिए जो चित्त को तत्तदू समस्याओं 
में उसझा दे। वत्तमान साहित्य इस रास्ते पर नही चल रहा है । उसमे विस्लेष की 
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प्रधानता है, संस्लेप या संधात की नही; वह किसी दृढ़ समुन्नत भित्ति पर अब 
स्थित नही है, अथच उसमे सामयिकता की माश्रा पर्याप्त है। इस दृष्टि से जह 
मध्य-युग का साहित्य आकार में इससे भेद रसता है, वहाँ प्रकार में भी। इस युग 
के साहित्य मे विश्लेष इतने वेग से दियायी नही पढ़ा । यह ठीक है कि आदिन्युग 
के काव्य की अपेक्षा मध्य-युग का काव्य अधिक विश्लेप-अवण है पर उतनातों 
एकदम नही जितना आज का । द 
सूरसागर के प्रत्येक पद को उसी में स्वतन्ध समझा जा सकता है तथापि सार 
सूरसागर 'सामर' है। उसकी एक-एक तरंग जिस प्रकार विश्लिप्ट भाव से [र्थ है 
उसी तरह सश्लिप्ट भाव से भी। सूरदास की यह विश्येपता है । वे विश्लेष मे नी 
अनुपम है, सघात में भी के 
इसके वाद ही मध्य-युग और वत्तेमान युग की विभाजक दूसरी रेखा दिखायी 
पउती है। बहू है भापा और भाव की । अधघुनातन साहित्य वह्तुवाद का पुजारी 
है। वह सब ओर से ॥00/ 2 या 7८४[ (स्वाभाविक या वास्तव) होना चाहता 
है। ओर क्षेत्रों मे नाना क्षेत्रों का विवाद रह सकता है; पर भापा और भाव में वह 
निश्चय ही ८4 होगा । एक मज़दूर की बातों मे वह केवल मजदूर की प्रकृति, 
पहुँच और रचना भर को ही ध्यान में नहीं रखेगा, उसका उच्चारण, उसकी 
व्याकरण-सम्बन्धी गलतियों और मुहावरों की भूल भी ज्यों-की-त्यों रस देगा । मध्य 
युग के संस्कृत नाटकों में यह प्रवृत्ति दिखायी पढ़ी थी, पर बह एक सीमा तर्क 
आकर रुक गयी । आज का साहित्य रुकने का नाम नहीं जानता, उसे केवल थागे 
बढ़ना मालूम है--निरन्तर आगे बढ़ना । न्‍ 
संस्कृत भापा का एक झब्द है 'भाव'; अर्थ है, धगहा, शव! $--णो है ! 
यही 'हावां, ७॥०(9/ आज के साहित्य की प्रधान बात है। परन्तु 'भाव' कहाँ 
का ? भारतीय पण्डितों का कहना है-- भीतर का!। ऊपरी आवरण चहे जैसा 
ही, देखो उससे भीतर की बह चीज स्पष्ट हुई है या नहीं, 'जो है'-- भर 5 ! 
गोषियों की भाषा योपियो के अनुरूप है या नहीं---इससे कुछ आतानजाता नद्दी 
योग-मार्ग के उपदेशक उद्धव की भाषा में दाशनिक गम्भीरता है या नहीं-हई 
चिन्ता की आवश्यकता नदी । केवल देखो, उन्होंने हृदय के! जिस “भाव! (“जी-है ॥ 
को छूना चाहा था उसे छू पाया है या नहीं। अगर छू पाया है, काम हो चुका-* 
“भाव अनूठो चाहिए भाषा कोऊ होय ! ' सूरदास की भाषा का लक्ष्य उत्ती भाव 
को छूता है, वह आलंकारिक भी है, सादी भी है, विश्रमय भी है, पर है सर्वत्र भाव 
की अनुगामिनी । चह 782॥ और एशा८्श से बहुत ऊपर है। 
सो बात की एक वात यह कि मध्य-्युग की कविता रूप और रस की अपने- 
अपने स्थान पर अच्छी तरह सजाती है ! रस की सृष्टि करते समय वह रूप को 
अग्रसर नही कर देती और रूप की रचना के समय वह उस्ते नीरस नही होने देंती । 
उसका रूप रसे का आश्रय है, रस रूप का पूरक ) 
इतना सुन लेने के बाद हमारे पाठक शायद हमको यह अधिकार देंगे कि हैगे 
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भैध्य-युग की कविता की आत्मा की ओर इशारा करे । यह आत्मा है प्रेम । बीसवी 
शताब्दी की प्रतिद्वन्द्रिता की समस्याएँ सौ-पचास वर्ष मे या तो लुप्त हो जायेंगी 
था दूसरा रूप धारण कर लेंगी। पर श्रीकृष्ण और राधिका की सुदृढ समुन्नत मूमि 
पर प्रतिष्ठित ये प्रेम और विरह के गान अनन्त काल तक यो ही बने रहेगे। न 
इनमे जीर्णता आयेगी, न मृत्यु । इनकी आत्मा है जो, 
*' सत्त्वोद्रेकादखण्डस्वप्रकाशानन्दचिन्मयः 
वेद्यान्तरस्पशं शुन्यो ब्रह्मास्वादसहोदरः । 
लोकोत्तरचमत्कारप्राण: कश्चित्प्मातृभिः 
स्वाकारबदमिलत्वेनायमास्वाथते रस । 


2. सूरदास का साहित्य, उनकी जीवनी और प्रभाव 
अठारहवी शताब्दी के अन्तिम भाग में एक फ्रेंच पण्डित मे सूरदास के कुछ भजनों 
का फ्रेंच भाषा में अनुवाद किया था। ये भजन उसने किसी ग्रामीण भिखारी के 
मुँह से सुने थे। इसके वाद पचास साल तक यूरोप में किसी ने इनके पदों का कुछ 
परिचय प्राप्त किया या नही, नहीं मालूम॥ उस समय के कुछ अनधिकारी पाद- 
रियो ने कृष्णायत सम्प्रदायो और कृष्ण-भक्तों के विरुद्ध एक विपैला वातावरण 
तैयार कर रखा था। पी. ज्योग्री (2. 6०020) नामक एक ऐसे ही पादरी ने 
प्रचार किया था कि कृष्ण बस्तुतः प्रमु (क्राइप्ट) का नामान्तर है जिसे अति दुप्ट 
बंचकों (हिन्दुओ) ने बड़ी धूत्तता और नीचता के साथ इस पवित्र चरित्र को गेंदला 
कर दिया है ! (टघशागहा शत गंगफ़ांगपशछ एगापाल्त ॥9 ग्राण्श 
५०६९१ ॥0708075) जहाँ इस प्रकार का विकृत वायुमण्डल हो वहाँ से कुछ 
आशा करना व्यर्थ है। 

परन्तु यह्‌ अवस्था बहुत दिनों तक नही रही। एफ. एस. ग्राउज़ (8. 5. 
(008०) सामक प्रसिद्ध पण्डित ने सन्‌ 883 में 'चौरासी वैप्णवों वी वार्ता 
का कुछ अंश अंग्रेज़ी मे अनूदित किया। इससे यूरोप के पण्डितों का ध्यान सूर- 
साहित्य की ओर आक्ृष्ट हुआ। विल्सन की प्रसिद्ध पुस्तक ॥॥6 २थांहां008 
860०६ ०६ 0९ पल0१0७ में भी कुछ अद्य अनूदित होकर प्रकाशित हुआ था। 
परन्तु सूरदास का वास्तविक परिचय कराया हिल्दी-साहित्य के अति परिचित 
पण्डित ग्रिय्सन ने । सन्‌ 889 में कलकत्ता से इनको पुस्तव वाह कॉण्वेला 
एशयाणपरक्ष (वात ण प्रतातप्रश्णा (हिन्दुस्तान की वत्तेमान देशी 
भाषाओं का साहित्य ) प्रसाशित हुई। उसी साल के 'जनेल ऑफ दि रॉयल एशिया- 
टिक सोसायटी बंगाल' में आपने हिन्दी कवियों बी एक मामावली भी प्रकाशित 
करायी। सन्‌ 907 के एक लेख मे ग्रियर्सन साहब ने अपनी पुस्तक वो तारीसों 
की अप्रामाणिक्ता स्वीवयर की है। (वाद तल एंड शल्वीत्वृएलाएओ वी था 
गिणा छोर वाएल 5०प्राए25 बाएं बाल गए बॉय क्‍0 06 लाप्व एफुणा ) 

यूरोप के पष्डितों मे इस भवत-कवि थी सद्दिमा वो दृदयंगस विया हो या 
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प्रधानता है, सबलेय या सधात की नही; वह किसी दृढ़ समुल्तत भित्ति पर अब- 
स्थित नही है, अथच उसमें सामयिकता की मात्रा पर्याप्त है। इस दृष्टि से जहाँ 
मध्य-युग का साहित्य आकार में इसमे भेद रखता है, वहाँ प्रकार में भी। इस युप 
के साहित्य में विश्लेष दतने वेग से दिसायी नही पढ़ा! यह ठीक है कि भादियुग 
के काव्य की अपेक्षा मध्य-युग का काव्य जधिक विश्लेष-प्रवण है पर उतनोंती 
एकदम सही जितना आज का । 
सूरसागर के प्रत्येक पद को उसी में स्वतन्ध रामसा जा सकता है तथापि सारा 
सूरसागर 'सागर' है । उसकी एक-एक तरंग जिस प्रसार विश्लिष्ट भाव से पूर्ण है 
उसी तरह सश्लिप्ट भाव से भी । यूरदास की यह विशेषता है। वे विश्तेप में भी 
अनुपम है, सधात में भी । रे 
इसके वाद ही मध्य-युग और वर्तमान युग की विभाजक दूमरी रेपा दियायी 
पठती है। चह है भाषा और भाव की । अधुनातन साहित्य वरतुवाद वा पुरी 
है। वह सब ओर से गया या दक्ष (स्वाभाविक या वास्तव) हीना बाहता 
है | और क्षेत्रो मे नाना क्षेत्री फा विवाद रह सकता है; पर भाषा और भाव में वह 
निरचय ही 723 होगा । एक मजदूर की बातो में बहू वेवल मजदूर की प्रति, 
हूँच और रचना भर को ही घ्यान मे नहीं रसेया, उसका उच्चारण, उसकी 
व्याकरण-मम्बन्धी गलतियों और मुहावरों की भूल भी ज्यों-की-त्यों रख देगा । मध्त 
युग के संस्कृत नाटकों से यह प्रवृत्ति दियायी पड़ी थी, पर बह एक सीमा तक 
आफर रुक गयी । आज का साहित्य रुकने का नाम नही जानता, उस्ते केवल आगे 
बढ़ता मालूम है--निरन्तर आगे बढ़ना । । 
संस्कृत भाषा का एक झब्द है “भाव; अर्थ है, पाता, शा ४--णो है ) 
यही 'ह्वा, ध्याण 7४' आज के साहित्य की प्रधान बात है। परन्तु "भाव कह 
का ? भारतीय पण्डितों का कहना है-- 'भीतर का' । ऊपरी आवरथ चाहे ४ 
हो, देखो उससे भीतर की बह चीज स्पष्ट हुई है या नही, जो है--- शव 87 
गोपियों की भाषा गोपियों के अनुरूप है या नहीं---इससे कुछ आता-जाता नहीं। 
योग-मार्ग के उपदेशक उद्धव की भाषा में दाशनिक यम्भीरता है या नहीं <ह 
चिन्ता की आवश्यकता नही । केवल देखो, उन्होने हृदय के जिस 'माव' [ जो) 
को छूना चाहा था उसे छू पाया है या मही । अगर छू पाया है, काम हो चुका-” 
“भाव अवृठो चाहिए भाषा कोऊ होय ! सूरदास की भाषा का लक्ष्य उसी भरते 
को छूना है, वह आलंकारिक भी है, सादी भी है, चित्रमय भी है, पर है सवेत्र भार 
की अनुगामिनी । वह्‌ 7४७ऑ और प्र्ाव्शं से बहुत ऊपर है। 
सी बात की एक बात यह कि मध्य-युग की कविता रूप और रस को आपने" 
अपने स्थान पर अच्छी तरह सजाती है। रस की सृष्टि करते समय वह हे को 
अग्रसर नही कर देती और रूप की रचना के समय बह उसे नीरस नहीं होने देती! 
उसका रूप रस,का आश्रय है, रस रूप का पूरक ! 
इतना सुन लेने के बाद हमारे पाठक श्वयद हमको यहू अधिकार देंगे कि हैंगे 
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भैध्य-युग की कविता कौ आत्मा की ओर इशारा करें । यह आत्मा है प्रेम । बीसवी 
शताब्दी की प्रतिद्वन्द्िता की समस्याएँ सौ-पचास वर्ष में या तो लुप्त हो जायेगी 
था दूसरा रप धारण कर लेंगी। पर श्रीकृष्ण और राधिया की सुदृढ समुम्नत भूमि 
पर प्रतिप्छित में प्रेम और विरह के ग्रान अनन्त काल तक यो ही बने रहेगे। ने 
इनमें जीर्णता आयेगी, न मृत्यु । इनरी आत्म। है जो, 
सत्त्वोद्रेफादसण्डस्वप्रकाणानन्दचित्मय: 
वेधान्तरस्पश्ध घून्यो ब्रह्मास्वादसदोदर' । 
लोकोत्तरचमत्कारप्राण' बाश्चित्यमातृभि. 
स्वाकारवदभिन्‍्नत्वेनायमास्थायते रस । 


2. मूरदास का साहित्य, उनकी जीवनी और प्रभाव 
अठरहवी शताब्दी के अम्तिम भाग में एक फ्रेंच पण्डित ने सूरदास के कुछ भजनों 
का फ्रंच भाषा में अनुवाद किया था ! ये भजन उसने किसी ग्रामीण भिखारी के 
मूँह से सुने थे। इसके बाद पचास साल तक यूरोप मे किसी से इनके पदो का कुछ 
परिचय प्राप्त किया या नही, नही मालूम। उस समय के कुछ अनधिकारी पाद- 
रियो मे कृष्णायत सम्प्रदायो और कृप्ण-भवतों के विरुद्ध एक विपैला वातावरण 
तैयार कर रखा था। पी. ज्योर्त्री (2. 0८०६) नामक एक ऐसे ही पादरी ने 
प्रचार किया था कि कृष्ण वस्तुत: प्रमु (ऋाइप्ट) का नामान्तर है जिसे अति दुष्ट 
बंचकों (हिन्दुओं) ने बड़ी घूत्तेता और भीचता के साथ इस पवित्र चरित्र को गेंदला 
कर दिया है ! (एपायांगहाँ। बात ग्राफ्ा०एज७ ?णाफाव्व 0५ गरा०५४ 
५४2:९0 ॥9080$) जहाँ इस प्रकार का विक्षत वायुमण्डल हो वहाँ से कुछ 
आशा करना व्यथ है। 

परन्तु यह अवस्था बहुत दिनों तक नहीं रही। एफ. एस. ग्राउज (४. 8. 
((0॥$८) नामक प्रसिद्ध पण्डित ने सन्‌ 883 में चौरासी बैप्णयों की वार्ता 
का कुछ अंश अंग्रेजी मे अनूदित किया। इरासे यूरोप के पण्डितों का ध्यान मूर- 
साहित्य की ओर आक्ृप्ट हुआ। बिह्सन की प्रसिद्ध पुस्तक 7र॥67२७ाहरो०08 
900५ 0 धा6 म्र]005 में भी कुछ अंश अनूदित होकर प्रकाशित हुआ था। 
परन्तु सूरदास का वास्तविक परिचय कराया हिन्दी-साहित्य के अति परिचित 
पण्डित ग्रियर्सन ने । सन्‌ 4889 मे कलकत्ता से इनकी पुस्तव 6 7ध०४६व॥ 
क्लब ववाशिवाफा० ०ी सपवाडता (हिन्दुस्तान की वर्तमान देसी 
भाषाओं का साहित्य) प्रकाशित हुई। उसी साल के 'जनेल ऑफ दि रॉयल एशिया- 
टिक सोसायटी बगाल' से आपने हिन्दी कवियों की एक नामावली भी प्रकाबित 
करायी। सन्‌ 907 के एक लेख में प्रियर्सन साहव ने अपनी पुस्तक की तारीसों 
कीअप्रामाणिकता स्वीकार की है। (6 02465 व [5 बाशवीव्वुएल्गा[॥ गिपशा 
गरिणा। गह जपए6 इ०ए/ए०5 गाते बाल गर0 शाज395 00 06 7द्याल्त एएण.) 

यूरोप के पण्डितो ने इस भकत-कवि की महिमा को हृदयंगम किया हो था 
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नही, भारतवर्ष के पण्डितों ने बहुत पुरामे जमाने से अपना हृदय सोलकर इनके 
चरणों में अपनी श्रद्धाजलि अपंण की है। पुराने क्षमाने की 'चौरासी वैप्णवों की 
वार्ता! 'भवतमाल' आदि पुस्तकों से लेकर इस युग देः साया पण्डितों वी आलोच- 
नाओ में इस महाकवि के प्रति असंज़ोच आदर-भाव प्रदक्धित किया गया है। इत 
युग में सूरदास के प्रति जो श्रद्धांजति दी गयी उसमे सर्वश्रेष्ठ, और शायद सर्वप्रवम 
भी, है भारतेन्दु हरिइचस्द्ध की | इसके बाद अन्य अगेक पण्डितों ने इस साहित्य डा 
रसास्वादन किया और कराया है। साहित्य की छानवीन भी हुई है औौर फलस्वरूप 
सूरदास की वास्तविक जौयनी और उनकी लिसी पुस्तकों की वास्तविक तालिवां 
भी तैयार करने बी कोशिश की ययी है। पता चला है कि उनके बनाये ग्रस्थों के 
साम है-- सूरसायर', 'युरसारावली', 'साहित्य-लहरी'" भागवत दश्मम स्कत्य बी 
टीका', 'ब्याहलो' और 'नलदमय्ती' । 'सूरसाराबली' 'यूर्सागर' का ही संक्षिणा 
संस्करण है । 'साहित्य-लहरी' उनके दृष्टय्यूटों में कुछ और जोड़कर रची गयी है। 
ताग-लीला और पद-सग्रह सूरसागर के ही भाग हैं । अन्तिम तीन ग्रस्थों ('हीका' 
“ब्याहलो' और 'तल-दमयन्ती') के बारे में पण्डितों को सन्देह है कि ये सूरदास के 
रखित है या मही। अर्थात्‌ 'मूरसायर' ही उनता ग्रस्य है ! 

वास्तविक जीवनी ? पण्डितों ने अथक परिश्रम के बाद उनकी विकटतम 
वास्तविक जीवनी सोज निफाली है। और वास्तविक ग्रत्य तालिका ? वह भी 
तैयार कर ली गयी है ! कहा जाता है, 'सूरसागर' में सवा लाख पद हैं; पर 
पण्डितों ने देखा है, दस हजार भी नही हैं। कहा जाता है सुरदास से अपनी प्रेमिका 
से आँखें फुड़बा ली थी, पण्डित-मण्डली को इसका कोई प्रमाण नहीं मिल्रा। पेहों 
जाता है सूरदास को भगवान्‌ ने कुएं में से निकाला था। पण्डित लोग इत बच्चों 
की-सी बातों पर हँसकर रह गये है और फिर भी वास्तविक जीवनी तैयार है। 

पण्डित-अण्डली भुझे क्षमा करे---मैं उसके परिश्रम और उसकी ईमानदारी 
का आदर करता हूँ---सूरदास फी वास्तविक जीवनी बह नहीं है जो ऐतिहासिक 
प्रमाणों के बल पर तैयार की गयी है । उनका वास्तविक साहित्य वह नहीं हैं जो 
पुरानी कीट-व्लिप्ट पोथियों में लिखा गया है । कौटि-कोटि भारतवासी के हृदय 
पर वह साहित्य लिखा हुआ है । वही उनका वास्तविक साहित्य है। उसमे सचमुच 
सबा लाख पद हैं---सवा लाख, असंख्य ! और उनकी वास्तविक जांवनी इस प्रकार 





उस दिन यमुना के किनारे अचावक एक प्रौढ युवक दिखायी दिया। संसार 
में वह उसी रूप में आया था। उसका रंग गौर, मुंह सुत्दर, बातें मीठी और र५ 
लुभावना था। वह साधु था। 

युवक साधु की ओर देखकर उसकी ओर आह्ृप्ट हुए बिना नही रहा जाता था। 
पौर-युव्तियाँ इस साथु के चरणों में अपनी भकित भेंट करने के लिए उतावली हो 
उठी । साधु निर्मम, नि.स्पृहठ भाव से सबकी और देखता, आशीर्वाद देता और फिर 
भगवान्‌ का नाम जपने लगता । ह 
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एक दिन साधु ध्यानावस्थ होकर बैठा था। पौर-युवतियों का दल आज भी 
अपने पति-पुत्र की मंगलकामना से साघु को प्रणाम कर रहा था साधु आज चंचल 
था। उसने जोर से आँखें मूंद ली । इसी समय उसे ऐसा जान पड़ा कि वह जिसका 
ध्यान कर रहा था वह हृदय से निकल भागा । भगवान्‌ को हृदय से न पाकर साधु 
व्याकुल हो उठा । इधर-उधर खोजने के लिए आँखें खोली और लो, उसके भगवान्‌ 
एक अपूर्व, अभिनव वेश में सामने ही खड़े मिले ! इस वार उन्होने मोहिनी मूर्ति 
धारण की थी। सामने एक स्त्री थी। साधु तरुण, इस भगवान्‌ के मवोहर रूप पर 
मुग्धघ हो गया और चल पड़ा समाधि छोड़कर उसके पीछे-पीछे ! 

इसी समय उसने देखा भगवान्‌ फिर एक बार हृदय में आ गये है, बह लौट 
पड़ा ! पर कहाँ, भगवान्‌ तो फिर उसी मोहिनी में समा गये ! अन्‍्त में अनुसरण 
ही भरे प्ठ-पन्‍्य जान पड़ा। उस युवती ने समझा, आज भाग्य जगा जो महात्मा हमारे 
घर पधारे। 

युवती ने पूछा, “क्या सेवा कखूँ ? ” 

महात्मा ने कहा, “दो तीक्षण काँदे ले आओ ।" 

युवती ने तत्काल आज्ञा-पालन की । साधु बोला : 

“देवि, तुम्हें क्या मालूम है मैंने इन पापी आँखों को बन्द करके तुम्हें देखा 
हैं। मेरी विभोर वासना तुम्हारे इसी मुख की ओर दौड़ पडी थी । उस समय तुम्हारे 
विमल हृदयरूपी आईने में मेरे कलुप-नि.श्वास की कुछ छाया पड़ी थी। लज्जा ने 

सहसा आकर वस्त्र की भांति रंगीन आवरण से तुम्हारे मुख को इन दुब्ध नयनों से 
बचाने के लिए ढक लिया था। वह मेरी मोहमयी चंचल लालसा काले भौरे की 
भाँति तुम्हारे दृष्टि-पथ के चारों ओर क्या गुनगुता रही थी ?” 
ग्मी युवती कुछ समझ नही पायी । आश्चर्य से उस तरुण साधु की ओर ताकती रह 
] 
साधु ने कहा, “लो,? इन तीक्ष्ण काँटो से मेरी काली आँखें फोड़ दो। जिन 
आँदों की प्यास तुम्हारे लिए है, वे तुम्हारे ही हो ।” 

उस समय सन्ध्या-सूर्य आकाश्य के प्रात भाग में जा चुका था। गरुबती के 
-औड़ा-रक्त कपोलों पर सन्ध्या की लाली पड़फर उसे और भी गाढ़ कर रही थी। 
“साधु एक बार फिर चंचल हो उठा : 

“जरा ठहरो। समझ नही रहा हैं । ज़रा सोच लेने दो । संसार को लुप्त कर 
देनेवाला यह चिर अन्धकार वया सदा यों ही रहेगा ? क्रमशः धीरे-धीरे उसमे 
तुम्हारी यह मधुर मूत्ति, पवित्र मुख और स्निग्ध आनत आँखें क्‍या फूट नहीं 
पड़ेंगी ? इस समय जैसे देवी की प्रतिमा की भाँति सड़ी हो; स्थिर, गम्भीर, गरुण 
“नयनों से मेरे हृदय की ओर देस रही हो, वातायन से सन्ध्या-किरण आर तुग्दारे 

. श्री खोद्धताय की 'सूदामेर प्रार्यना' कविता से ! 


2, वह्टो । ही 
3. वद्ीा। 
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व्याकरण की दृष्टि से उतनी ही चुद हो सकती है जितनी पहली या दूसरी श्रेणी 
की, परन्तु उसमें वह प्रवाह कहाँ ! अब हम पहली और दूसरी श्रेणी की कविताओं 
की भाषा पर विचार करें। 

'मूरमागर' की भाषा पर लिसते समय बया लिया जाय ? क्या यही कि सूर- 
दास ने 'देस्यी' लिखा है या 'देस्यो' ?. या मूरदास की भाषा के अध्ययन से 
सौरसेनी और महाराष्ट्री प्राकृत भाषाओं की पुरानी वास-भूमि पर कोई प्रकाश 
पड़ता है या नहीं ? अब तक थिद्दानों का विचार रहा है कि महाराप्ट्री प्राक्ृत 
महाराष्ट्र प्रान्त की भाषा थी । अब अध्यापक मनमोहन घोष के रिसर्चों ने सिद्ध 
किया है कि वस्तुत: महाराप्ट्री मध्यदेश की ही भाषा थी। उनका विश्वास है कि 
सूरदास आदि पुराने ब्रजभापी कवियो की भाषा इस विपय पर और प्रकाश डाल 
सकती है। हम इन प्रश्नों की मुरुता समझते है, परन्तु इस परिमित क्षेत्र मे हम 
इधर-उधर दौड़ना अच्छा नही समझते | इसके लिए पर्याप्त समय की भी आवश्य- 
कता है। तो 'मूरसागर” की भाषा पर क्या विचार लिखा जाय ? सच पूछा जाय 
तो जब तक 'सूरसागर” का कोई सुसम्पादित प्रामणिक संस्करण प्रकाशित नहीं 
हो जाता, तव तक उसके भाषाशास्त्रीय अंग पर विचार करना पानी पर लकीर 
खींचना है। जिन प्रतियों को लेकर यह अध्ययन आरम्भ किया गया है, वे इतनी 
अधुद्ध हैं कि जिसका कोई हद्दो-हिसाव नहीं । इसलिए हम “सूरसागर' की भाषा के 
काव्यांग पर ही विचार करना चाहते है। 

गद्य और पद्य में यह अन्तर है कि गद्य का लेखक स्वतन्त्र रहता है, पद्च का 
परतन्त्र । गद्य-लेखक चाहे जितने शब्दों को और चाहे जितनी मात्राओ को काम 
में ला सकता है, पर पद्य का लेखक कुछ अक्षरों और मात्राओं से अधिक या कम 
का व्यवहार नही कर सकता । गद्य का सेखक दुनियावी प्रयोजनों को लक्ष्य करके 
लिखता है, उसका पराजय उस स्थान पर है जहाँ वह उस प्रयोजन की प्रकट करने 
के लिए कम दब्दों का प्रयोग करके अस्पप्ट कर दे या अधिक झब्दों का प्रयोग 
करके निरर्थंक । पद्य फा लेखक यदि दुनियावी प्रयोजन को ही लक्ष्य में रखत्ता है 

(जैसे वैद्यस और ज्योतिष आदि के इलोक रचमिता ), तो वह एक व्यर्थ का वन्धन 
स्वीकार करता है। परन्तु अगर वह दुनियावी प्रयोजनों से ऊपर उठ जाय तो कवि 
हो जाता है। इसलिए कवि सीमावद्ध होकर भी श्रयोजन की सीमा से कही दर 
निकल जाता है। 

मतलव यह कि जिसको लेकर दुनिया का कारबार चल रहा है वह अकवि 
का लक्ष्य है, कवि का लक्ष्य उससे कही ऊपर है । औरो के लिए जो चीज नितान्त 
निष्प्रयोजन है, कवि उसी मामूली-सी चीज से एक असीम वस्तु की ओर संकेत 
करता है। अगर देखा जाय तो कुत्ते की पूंछ उसका सबसे अधिक अनावश्यक अगर 
है, परन्तु कृतज्ञता के आनन्द में विभोर कुत्ते मे का 'कवि-पुरुष” अपना असीम 
आनन्द इसी निष्प्रयोजन अंग को हिलाकर प्रकट करता है। आँखों का काम है 
देखना । दुनियावी प्रयोजन के लिए पुतलियों को आँखो के कोने में आने की बिल्कुल 
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व्याकरण की दृष्टि से उतनी ही शुद्ध हो सकती है जितनी पहली या दूसरी श्रेणी 
की, परन्तु उसमें वह प्रवाह कहाँ ! अब हम पहली और दूसरी श्रेणी की कविताओं 
की भाषा पर विचार करें। 
'सूरसागर' की भाषा पर लिखते समय कया लिखा जाय ? क्या यही कि सूर- 
दास ने 'देख्यौ' लिखा है था 'देख्यो' 7. या सूरदास की भाषा के अध्ययन से 
सौरसेनी और महाराप्ट्री प्राकृत भाषाओं की पुरानी वास-भूमि पर कोई प्रकाश 
पड़ता है या नहीं ? अब तक विद्वानों का विचार रहा है कि महाराष्ट्री प्राकृत 
महाराष्ट्र प्रान्‍्त की भाषा थी । अब अध्यापक मनमोहन घोष के रिसर्चों ने सिद्ध 
किया है कि वस्तुतः महाराप्ट्री मध्यदेश की ही भाषा थी । उनका विश्वास है कि 
सूरदास आदि पुराने ब्रजभापी कवियों की भाषा इस विषय पर और प्रकाश डाल 
सकती है । हम इन प्रदनों की गुझता समझते है, परन्तु इस परिमित क्षेत्र मे हम 
इधर-उधर दौड़ना अच्छा नही समझते । इसके लिए पर्याप्त समय की भी आवश्य- 
कता है। तो 'मूरसागर' की भाषा पर कया विचार लिखा जाय ? सच पूछा जाय 
तो जब तक 'सूरसागर” का कोई सुसम्पादित प्रामणिक संस्करण प्रकाशित नहीं 
हो जाता, तब तक उसके भाषाशास्त्रीय अंग पर विचार करना पानी पर लकीर 
खीचना है। जिन प्रतियों को लेकर यह अध्ययन आरम्भ किया गया है, वे इतनी 
अथुद्ध हैं कि जिसका कोई ह्दो-हिसाव नही । इसलिए हम 'सूरसागर' की भाषा के 
काव्यांग पर ही विचार करना चाहते है। 
गद्य और पद्य में यह अन्तर है कि गद्य का लेखक स्वतन्त्र रहता है, पद्य का 
परतस्त्र। गद्य-लेखक चाहे जितने शब्दों को और चाहे जितनी मात्राओं को काम 
में ला सकता है, पर पद्च का लेखक कुछ अक्षरों और मात्राओ से अधिक या कम 
का व्यवहार नही कर सकता ! गद्य का लेखक दुनियावी प्रयोजनों को लक्ष्य करके 
लिखता है, उसका पराजय उस स्थान पर है जहाँ वह उस प्रयोजन को प्रकट करने 
के लिए कम शब्दों का प्रयोग करके अस्पप्ट कर दे या अधिक शब्दों का प्रयोग 
करके निरर्थक । पद्च का लेखक यदि दुनियावी प्रयोजन की ही लक्ष्य में रखता है 
जैसे वैद्यअ ओर ज्योतिष आदि के इलोक रचथिता), तो वह एक व्यर्थ का बन्धन 
स्वीकार करता है। परन्तु अगर वह दुनियावी प्रयोजनो से ऊपर उठ जाय तो कवि 
हो जाता है। इसलिए कवि सीमाबद्ध होकर भी प्रयोजन की सीमा से कही दूर 
निकल जाता है। 

मतलब यह कि जिसको लेकर दुनिया का 'कारवार चल रहा है बह अकवि 
ही लक्ष्य है, कवि का लक्ष्य उससे कही ऊपर है। औरों के लिए जो चीज नितान्त 
निष्प्रयोजन है, कवि उसी मामूली-सी चीज़ से एक असीम वस्तु की ओर संकेत 
फरता है। अगर देखा जाय तो कुत्ते की पूंछ उसका सबसे अधिक अमावश्यक अंग 
है, परन्तु कृतश्ञता के आनन्द में विभोर कुत्ते से का 'कवि-पुरुष' अपना असीम 
आनन्द इसी निष्प्रयोजन अंग को हिलाकर प्रकट करता है। आँखों का काम है 
देखना । दुनियावी प्रयोजन के लिए पुतलियों को आँसों के कोने में जाने की विन्कुल 
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जरूरत नहीं । पर इसी अनावश्यक क्रिया--'कंटाक्ष-पात'--से कवि एक अबाड 
मनोगोचर प्रेम को प्रकट करता है। कहने व्य मतलब यह है कि कवि परतस्त्र 
जरूर है पर इस प्रतन्त्रता का बह इतना अच्छा प्रयोग करता है कि संसार का 
अध्वितीय आदर-भाजन हो गया है। कवि वी भाषा का उत्कर्ष देखना हो तो देखना 
चाहिए कि वह कितने कम शब्दों में, कितनी छोटी सीमा में बैठकर, किस असीम 
की ओर इशारा कर सका है । काव्य-प्रकाश' के शब्दों में उसके वाच्याथे से ब्यंग्यार्थ 
कितना अतिद्षायी हुआ है। 
काव्य की भाषा वा दूसरा महत्त्वपूर्ण अंग है उसका चित्रमम होवा। साधारण 
मनुष्य जिस बात को नाना भाव-भगियों, व्याययाओं और संकेतों का सहारा लेकर 
भी स्पष्ट नहीं कर पाता, कवि उसे बडी आसानी से एक साधारण-सी भंगी में 
प्रकट कर देता है। सूरदास में ये दोनों गुण विमान है। दूसरे गुण में तो यूरदास 
की समता संसार के कुछ ही कवि कर सकते है । ० ५ 
पहली बात के लिए 'धूरसागर' का एक पद उदाहरणायें लिया जाय। 
श्रीकृष्ण ने किसी गोपी के घर मापन चुराकर खाया है, बह उल्ाहदा देने बशोदा 
के घर आयी है। कहती है--यशोदा, तेरे ललला ने मेरा माखन सा लिया है। 
दोपहर को घर सूना जानकर दूँढ़ता-ढाँढ़ता मेरे घर आया । किवाड़ खोलकर सीके 
के पास साट पर चढ गया, कुछ खाया, कुछ ढरकाया, कुछ दोस्तों को खिलाया। 
यह वो अच्छी बात नहीं है। एक ही दिन की बात रहती तो कोई वात नहीं थी, 
रोज ही गोरस का नुकसान होता है। अद्भुत है तुम्हारा यह ढीढा । अनोशी 
छुमने पूत जनमामा है ! 
तेरो लाल मेरो मान खायो । 
दुपहर दिवस जाति धर सूनो ढूंढ़ि ढेंढ्रोरि आप ही आयौ। 
सोलि किवार पैठि मन्दिर मे दूध दही सब सखनि खबायी । 
सीके काढ़ि खाट चढ़ि मोहन कछु खायो कछ ले ढरकायी । 
दिन प्रति हानि होत योरस की यह ढीदा कौने ढंग ढायो । 
सूर स्पाम कौं हटकि न राख, तूँ ही पूत अनोखी जागो । 
सारा पद सीधा-सा उलाहना है, पर यह प्रतिवेशिनी का द्वेपपू्णे उलाहनां 
नही है, यह श्रेम-परायणा का उलाहना है, जिसमें हृदय का स्पर्श है। उलाहना देते 
समय उलाहवा देनेवाली की आँखों की एक स्विस्ध हंसी का चित्र बिच जाता है। 
बह अपना क्रोध प्रकट करने नही आयी है, अपना प्यार जताने जायी है। यह प्यार 
क्रेबल एक शब्द से ध्वतित हीता है, 'पूत अनोसी जायौ! | १द के सारे शब्द प्रेम 
के विपरीत दिशा की ओर संकेत करते है; पर यह एक झब्द उन सबके भाव को 
बदल देने की आइचर्यंजनक शक्ति रखता है। साधारण आदमी के उलाहने में अत्य 
शब्द नितास्त आवश्यक हैं, अनावश्यक है केवल यह “अनोखी” शब्द ! पर सूर्दात 
के लिए इस अनावश्यक शब्द में ही सब-कुछ है। इसी शब्द के था जाने से गोपी के 
सारे कथन का अर्थ बदल जाता है । वह मानो कह रही है, कितना अच्छा तुम्दारा 
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लाल है जो रोज ही हमारे घर के दही को धन्य कर जाता है ! 
मगर यहा तो फिर भी सूरदास ने एक झब्द का प्रयोग किया है। प्रायः वे 
कुछ भी नही कहते, केवल कुछ शब्दों को इस भाँति रख देते है कि वाच्यार्थ कही 
का कही पड़ा रह जाता है और व्यंग्यार्य न जाने कितनी दुर निकल जाता है। 
ब्रज घर-घर यह वात चलावत 
जसुमति कौ सुत करत अचगरी जमुना जल कोउ भरन न पावत । 
स्याम-वरन नटवर वषु काछे मुरली राग मलार बजावत। 
कुंडल छवि रवि किरनहें ते दुति मुकुट इंद्र धनुह्॒ ते मावत । 
मानत काहु न करत अचगरी, ग।गर धरि जल भूंइ ढरकावत । 
सूर स्पाम कौं मात-पिता दोउ ऐसे ढेंगे आपुर्नाह पढ़ावत । 
इसे पद में शिकायत के अतिरिक्त और कुछ भी नहीं हैं। पर कहने की भंगी 
ऐसी है कि सारे मिन्दावाद का अर्थ हो जाता है, प्रेम की चचलता--/स्थाम वरन 
नटवर बषु काथे मुरली राग मलार वजावत। फुंडल छवि रवि किरनहूँ ते दुति 
मुकुट इंद्रधनुहू ते भावत ! 
चित्रमय भाषा के लिए तो सूरसागर की एक-एक पक्ति उदाहरण है : 


विहरत हैं जमुना जल स्याम । 
राजत हैं दोउ वाँहाजोरी दंपति अरु ब्रज-वाम । 
२ ३ ६ 
नटबर वेप घरे ब्रज आवत । 
मोर मुकुट मकराइत कुंडल कुटिल अलक मुख पर छबि छावत। 
और भी अच्छे उदाहरण हैं : 


उमेंगि चले दोउ नैन विसाल। 

सुनि-सुनि यह संदेस स्थाम-घन, सुमिरि तुम्हारे गुन गोपात । 

आनन अरु उरजनि के अन्तर जलधारा बाढी तेहि काल । 

मनु जुग जलज सुमेरु-सू'य॒ ते जाइ मिले सम ससिहि सनाल। 
र्र ८ भर 

देखी में लोचन चुअत अचेत । 

द्वार खड़ी इकटक मंग जोव॒त ऊरध स्वास न लेत । 

ठुमुक ठुमुक धरनी धर रेंगद जननी देलि दिश्ावै । इत्यादि । 


4. सुरदास को विशेषताएँ 

आरम्भ से ही हमारी इच्छा रही है कि इस अध्ययन में सूरदास के विशेष दृष्टिकोण 
को स्पष्ट किया जाय । अध्ययन के अन्त मे हम एक वार फिरकर देखना चाहते 
हैं कि सूरदास की विशेषताएँ क्या-वया है। इस प्रसम मे एक वात यहाँ कह रखना 
अच्छा होगा। पिछले प्रकरणों मे यह कहने का अवसर ही नही मिलाया कि 
भूरदास वैष्णवपद-रचयिता की दृष्टि से समस्त, उत्तर-पश्चिम भारत के अगुआ हैं :, 
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4. सूरदास ने जिस प्रकार के पद लिखे हैं वे हिन्दी-जगत्‌ में बहुत मदीव व 
होते हुए भी एक विभेष नवीनता रसते है। नाथ और सर्दज-प्य के सिद्वास्ती के 
पुराने पद उपलब्ध हुए है। श्री हरप्रसाद झास्त्री प्रभृति बंगाली परिडतों ने इन पे 
को पुरानी बंयला में लिखित बताया है। श्री राहुल सांइत्यायत इन्हे मंगही हिंदी 
मरे लिखित बताते हैं। जो कुछ भी हो, ये पूर्व-भारत से सम्बन्ध रखते हैं, एम 
सन्देह नहीं । इन पदों मे संसार की अस्विरता दिखाकर वैराग्य-भावना पर जोर 
दिया गया है। हिन्दी-सन्‍्त कबीर और नानकजी के आदि-प्त्य में रामानद रे 
एक पद भी समृहीत है। इसके अतिरिवत अन्य अनेक पुराने भवतों के पद भी उसने 
आये हैं परन्तु अब तक इस प्रकार के पदों का प्रयोग निरुंण उपसिक ही करते गा 
रहे थे 

समुण सीला के वर्णनार्थ किस कवि ने इस प्रकार के पदों का प्रथम प्रपीष 
किया यह विवादास्पद है । अंग्रेज पण्डित इस बात का श्रेय मैथिल कवि विद्यापति 
को देते है। विद्यापति के ही समसामयिक कवि चण्डीदास ने भी इस प्रवार के परी 
का व्यवहार फिया है। पर इसकी प्राचीनता ओर भो पुरानी घिड्ठ होती है। 
संम्कृत कवि जेयदेव के 'गीत गोविन्द केः सम्बन्ध में कुछ विद्वा्तों का पहेँंगी हैरि 
बह पहले उस युग के अपश्रश में लिया गया था और पीछे से धंसकत रह 
गया। यह बात ठीक हो या मही, इतना निश्चित है कि जयदेव से भी पूर्वक) 
कवि उम्ापति ने वैष्णव लीला-गान करते समय इस प्रकार के पदों का प्रयोग हिंदी 
था। मेरा जहाँ तक जाना हुआ है, उत्तर-पश्चिम भारत में फृष्ण-लीला बर्भत 4९: 
के लिए सू रदारा ने ही पहले-पहल इनका प्रयोग किया । जो पद निर्गु् उपागीी 
को बहन परत था रहे ये, उत्ते सगुण-रण से सरग करता गूरदास की हीरे 
था) 

2. सूरदास की दूसरी विशेषता है. उनयी चाल-लीला वय वर्णन। हल्दी 
फिलमें ही लब्यप्रतिष्ठ समातोचऊो को सन्देह है कि संसार के दुरारे बविनेंश 
प्रसार गी छीला का वर्णन हिया है या नहीं ) इन पंकितयों का जैगक संसार री 
बात तो नहीं जानवा--वहू बदुत बड़ा है--पर इस बात में तो उगे भी सेट डी 
है यिः भारतयर्ष --उत्तर-भारतवर्ष--के किसी वैप्णय कवि ने इतसी सफलाए नी 
इस पूृर्भवा के साय बाल-वीला या सिच्रण जिया होगा । 

3. परत्तु दम बास-सीला से भी बदरूर जो गुण सूरदास मे पाने हैं यह है उन 
मातू-द्धदघ-विन्रण । माता के वोमस हृदय में पैठते की अदभुत धघातित है इगे मे 
मत 

४. और मातू-दुवय मे चित्रण में सूरदास वो जो सफलता मिली है गे 50॥॥ 
प्रेम वी दिशा कापना ये पारच है । सूरदास ने एक अलौरिर प्रेम पी कहती 
को है जो मिलन में सोच7 भागा मिलन और वियोग में सोतद माता सिरे 
रूप मे देशा जाता है। सेट एड की प्रेम सग्ोदा में एक रब धारण शए गदा है 
शिकार में इुगरा, रशलदालों में सोगरा, शरिसशी से खोया और गोलियों मे मी" 
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और | यह्‌ प्रेम प्रकृति से मद है, पर है सारवानू, यह कांचन प्मरर्मी है। कालि- 
दास के शब्दों में --भुवं वपु: कांचनपद्ममि यत्‌ मृदु प्रकृत्या च ससारमेव च । 

5. यह वात पहले ही दिखायी गयी है कि सूरदास चैंप्णव आलकारिकों के 
बन्धन में नहीं बेंधे । वे भागवत के सोलह आना अनुयायी भी नहीं हुए। उनका 
अपना विशेष व्यक्तित्व सर्वेत्न दिसायी देता है। 

6. वल्लभाचार्य के शिप्प होकर भी सूरदास अन्य भक्तों की नाई बार-बार 
गुरु का नाम लेकर जमुहाई नही लेते रहे । महाप्रभु वल्लभाचार्य ने उन्हे लीला- 
गान करने का उपदेश दिया और उन्होने सच्चे शिप्य की भाँति इस उपदेश को 
आजीवन के लिए सिर-माये उठा लिया । 

कथा' है कि जब श्री सूरदासजी ने 'जान्यौ कि भगवदिच्छा ते अवसान समे है', 
तो पारसोली गये । वहाँ यह जानकर कि 'पुस्टी मारग कौ जिहाज जात है जा को 
जो लेनो होय सो लेउ', भकतगण उनके निकट एकत्र हुए। तब चतुर्मुजदास से 
कहो जो सूरदासजी ने बहुत भगवद्‌ जस वर्णन कीयौ पर श्री आचार्य जी भहाप्रभून 
कौ जस वर्णन नाही कीयौ। तव यह वचन सुनि के सूरदास बोले जो मैं तो सब 
श्री आचार्य जू महाप्रभू को ही जस वर्णन कीयो है । देखूँ तो न्‍्यारी करूँ, परि तेरे 
साथ कहत हो या भाति कहि के सूरदासजू ने एक पद कह्यौ। सो पद--(राग 

विहागरो) 
भरौसो दृढ़ इन चरनन केरो । 
श्री वल्‍्लभ नख चंद्र छटा विनु सब जग्रि माँझि अंधेरी । 
साधन और नही या कलि में जा सो होत मिवेरौ 
सूर कहा कहि दुविध आँधरो बिना मोल को चेरो । 

सचमुच सूरदास ने कुछ भी ग्रुरु के उपदेश से न्‍्यारा करके नही देखा । 

7. यह दिखाने के लिए पिछले प्रकरणों में कुछ प्रयत्न किया गया है कि 
भूरदास की दीनता, आत्म-समर्प ण, वैराग्य-मावना और पराप-वोध के साथ ईसाई 
मरमी सन्तों की इन भावनाओं की तुलना असंगत है। दोनो दो चीज है। 

8, सबसे बड़ी विशेषता सूरदास की यह है कि उन्होने एक इत:पूर्व काव्य में 
अम्नयुक्‍त भाषा को इतना सुन्दर, मधुर और आकर्षक बना दिया कि लगभग चार 
सी वर्षों तक उत्तर-पद्िचम भारत की कविता का सारा राग-विराग, प्रेम-प्रतीति, 
भेजन-भाव उसी भाषा के द्वारा अभिव्यक्त हुआ। 

9. अन्तिम विशेषता, जिसे सूरदास, कबीरदास और तुलसीदास ने आत्म- 
सात्‌ किया है, अनोखी-सी है। यह विश्लेपता है सामान्य होना । ये महात्मा-गण 
28 जनता में ऐसे घुल-मिल गये है जैसे कभी अलग व्यवितत्व ही न रखते 
हों! 


, चोरासी वैप्णवों की वार्ता । 


परिशिष्ट 


4. ब्रज-भाषा-्साहित्य में ईश्वर 


यह युग विश्लेप का युग है । वहुत-से लोग यह सुनकर कह उठेंगे कि 'हगिय् तही, 
यह युग सामुहिक समुत्यान का है । वस्तुत: वर्त्तमान युग का. समूह संघात-विश्लेष 
से भी गया गुद्रा है। एक गुग था जब एक देश की चिन्ताधारा और साधना- 
पद्धति अनायास ही दूसरे देश की अपनी चीज हो जाती थी। उन दिनों ने तो 
प्रौपेगण्डा ही था और न इसके साधन ही । फिर भी लोग सहज भाव से दूसरों की 
विशेषता ग्रहण कर लेते थे। पर आज राप्ट्रीयवा की लहर इतनी तेज है कि हम॑ 
किसी भी विदेशी वस्तु को बिना सन्देह और शंका की दृष्टिसे देखे नही रहते) 
देश की चहारदीवारी पार करके यह संकोर्णता 'कालः में पहुँच चुकी है। एक 
स्वदेश-रेमी अंग्रेल भारतीय चिवकला की सुन्दरता पर तव तक मुख्ध होना नहीं 
चाहता, जब तक उसमें प्रीक या रोमन प्रभाव का प्रमाण न मिल जाय। यहाँ तक 
तो खैर है, पर मामता और भी पेचीदा हो जाता है जब हम ग्रीस या इजिप्ट पी 
कला में उसी प्रकार की नैतिकता, जैसी इस युग में है, नहीं पाकर साक-भौं 
सिकोड़ने लगते हैं। एक अंग्रेज पण्डित ने श्रीक-कताकारों के बारे में कहा था कि 
“ग्रीक-चित्त किसी प्रकार की सृष्टि से तृप्त नही होता था, जब तक कि उसे मतुप्य 
के आकार या भावों में से होकर से गुरला पड़ें। प्राचीन कवियों ने जड़ प्रति 
की बास्तविक रूप में कभी व्याख्या नहीं की। उन्होंने खेतों मे या मेघपुंजों में 
आध्यात्मिकता का आरोप कभी नही किया ।” पर इसीलिए अगर कोई ग्रीक-कीव्य 
में रस न पाये तो उपाय क्या है ? प्रीक-कवियों के सम्बन्ध में इस अंग्रेज 
ने जो कुछ कहा है, वही वात ब्रजमापा के कवियों के बारे में कही जा सकती है) 
उसमें इतना और जोड़ दिया जा सकता है कि ब्रजभाषा-कवि की सम्पूर्ण तृप्ति 
तब होगी जब बह इस मानव-भावना को कृष्ण या राधा में पर्यवर्सित कर दे _ 
अजभाषा का कवि शक विचिय रहस्यमय ध्यवित है। वह अपने ममोमार्वी 
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को राधा और कृष्ण या गोपी और गोपाल के रूप में इस प्रकार प्रकट करेगा, 
भानो वह इस व्यापार में एक तटस्थ साक्षी के अतिरिक्त कुछ नहीं है। उसकी 
साधना में व्यक्ति का कुछ महत्त्व नही है, पर संसार के अन्य कवियों के नियम के 
प्रतिकूल अपनी प्रत्येक कविता में अपना नाम इस सावधानी और सतर्कता से 
रख देगा मानो उसके व्यक्तित्व का न होना किसी भारी अपूर्णता का द्योतक है । 
उसके कृष्ण जिस प्रकार अनादि अनन्त होकर भी व्यक्तित्व की अवहेवना नहीं 
करते, बह भी उसी प्रकार पूर्व तटस्थ होकर भी अपने व्यक्तित्व का मोह नहीं त्याग 
सकता । ब्रजभापा के कवि के इस मनोभाव को समझने के लिए संस्कृत वाहमय 
के अलंकार-शास्त्र पर एक सरसरी निगाह दोडाये बिना काम नही चलेगा। 
सस्कृत-अलंकार-शास्त्र की प्रारम्भ मे दो झाखाएँथी। एक में तो नाटक के 
रस और उसके आलम्बन, नायक-नाथिकाओ की विवेचना और दूसरे में संस्कृत 
के फुटकर इ्लोकों के अलंकारो की समीक्षा हुआ करती थी। बाद को ये दोनों 
घाराएँ एक में मिल गयीं । इसी समय ध्वनि-सम्प्रदाय का प्रादुर्माव हुआ। ध्वनि 
था व्यंग्य-अर्थ को समझने के लिए शब्द की तीन शक्तियों को समझना आवश्यक 
है। ये तीन झवितयाँ है--अभिधा, लक्षणा और व्यंजना। पहली से शब्द का 
प्रचलित अर्थ जाना जाता है, दूसरी से उससे सम्बद्ध अन्य अर्थ और तीसरी शक्ति, 
इन दोनो से भिन्‍म अर्थ ध्वनित करती है । उदाहरणारथे, अगर गुरु किसी विद्यार्थी 
से कहता है कि 'सूर्य अस्त हो गया, ,तो इसका अभिधेय अर्थ वही होता है जो इस 
बावय के शब्दों का कोश-व्याकरण-सम्मत अर्थ है, पर व्यंग्य अर्थ या ध्वनि यह है 
कि 'पाठ बन्द करो, सन्ध्या-वन्दव का समय हो गया; कहना नही होगा कि यह 
अर्थ बिल्कुल निराला है। 'सूर्य अस्त हो गया" वाक्य के किसी अंश से इसका 
सम्बन्ध नही है । 
ध्वनि-सम्प्रदाय के आचार्य अभिनवगुप्तपाद इस मत की पुष्टि के लिए शास्त्र- 
प्रमाण खोजने लगे; क्योंकि उस युग मे कुछ आप्त-प्रमाण दिये बिना किसी मत- 
बाद की प्रतिष्ठा नहीं की जा सकती थी। फलतः वैयाकरणों के स्फोटबाद का 
सहारा लेना पड़ा। स्फोटवांद का आश्रय पाकर ध्वनि-सम्प्रदाय गठित हो उठा, 
परन्तु रस को सम्पूर्णतः ध्वनि के अन्तर्गत करना अभी बाकी था । भरत के नादय- 
शास्त्र के रस-सूत्र का आधार पाकर अभिनवगुप्त ने इस काम को भी योग्यता के 
साथ कर डाला । हम अधिक सूक्ष्म विषयो की अवतारणा नही करना चाहते, पर 
ब्रजभाषा के कवि की तटस्थ-वृत्ति का सुत्र इसी रस-मूत्र की व्याख्या में पाया 
जाता है। अतः उसकी सामान्‍य चर्चा कर देना अनुचित और अस्थान-प्रयुक्त नहीं 
समझना चाहिए। 
अभिनवगुप्त से पूर्ववर्तती एक भट्टनायक नामक आचार्य ने रस-सूत्र की व्यास्या 
करते समय बताया था कि नाटकीय रस की अनुभूति दर्शक को साधारणीकरण 
व्यापार के द्वारा होती है। दर्शक, राम से रामत्व और सीता से सीतात्व दूर कर 
उन्हें साधारण स्त्री-ुरुष के रूप मे ही देखता है; यहाँ तक कि वह अपने से मैं-पन 
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को अलग कर एकदम साधारण झप में हो जाता है। ऐसा अगर ने होता तो समा 
जिकी के सामने राम-सीया का ग्रेमालाए सुझ्ा सकता अराम्भव था। उसमें लगा 
आदि विविध बाघाएँ उपस्थित होनी | अभिनयगुप्ता ने इस मत में समोयन रिया । 
वे पहने है कि दर्शक के हृदय में जो पूर्व अनुभूति विद्यमान रहती है, वस्तुतः वहीं 
रुगबोध पा पारण है। साधारणीकरण व्यापार बेयल उस अनुभूति गा रास्ता 
साफ कर देता है । पण्टिदराज ये: झब्दों में चित्‌ शक्ति भग्तावरण हो जाती है। 
उत्तरकालिक आसंकारियों में ग्रे अधियांश ने इस साधारणीकरण स्यापारती 
उपयोगिता स्वीकार थी है। ग्रजमाया के कवियों ने तो इसमें बिसी दिन सब्देह ही 
नहीं किया । 
इस प्रदार जिम्न समय ग्रजभावा कविता का बल्य-जीवन प्रारम्भ हो रहा 
था उस समय भारतीय काथ्य में व्यक्तित्व गी महत्ता घढ चुकी भी, साधारणी- 
फरण व्यापार ने आसन जमा लिया था। कवि का गाए ८छठार्थ रेप अधिकाधिक 
विकसित हो रहा था । ब्रजभाषा की कविता के दुर्भाग्प से उस समय विदेशी घास 
का प्रावल्य था, इसलिए ऋुँगार-माहित्य पी यह तटस्पता जी स्पततन्तहा के युग मे 
भूषण हो सकती थी, इस युग में दूषण हो गयी। आज के सुधारकों को पाती पी- 
पीकर बजभाषा-साहित्य को कोसने मर अवसर मिल गया। तज्षों से छिपा नहीं 
है कि भारत के सुवर्ण-युग का संस्दृत-साहित्य खंगार के रंग में अ्रजभाषा से कर्म 
नहीं रंगा है; घहिक बु:छ अधिक। ग्रजभाषा में तो ये बातें वही से रफ़्नी डी 
गयी । 
जर्मनी के सुविस्यात घित्रकार ४०४ 0॥0० ने जब ईसा मसीह के बित्रों री 
आधुनिक परिच्छद में सजाना घुरू किया था, तो कहते हैं यूरोप में बड़ा आर्दोसन 
उठ खड़ा हुआ घा । पूछा गया घा---/किसी घामिक कया को कया आप आधुर्तिक 
परिच्छद भे सजा सकते है ? सेंट जोसेफ को मोटे लवादे में और वजिन के मिए 
को तुर्को थाल से सुराज्जित रूप में देखने की कया कल्पना की जा सकती है?” 
फिर भी प्राचीन चित्रकारी ने बाइबिल के समस्त उपास्यातों के चित्र की आने 
युग की पोशाक में ही अंकित किया । प 
ब्रजभाषा के कवियों ने भी युगल-मुत्ति को अपने युग की भाव-भाषा में अंकित 
किया है । इस बात के लिए आप उनको दोषी नही 5हरा सकते। आज शान का 
प्रकादय सुदूर अतीत तक पहुँच सका है। आप खूब निपुण भाव से रामायण के गुय 
के राम को अंकित कीजिए, पर भूल न जाइए कि आपकी यह कला विश्लेप-युग 
की कला है, इसमें ज्ञान की उज्ज्वलता है पर साधना की गम्भीरता नहीं। भारत॑+ 
वर्ष में जो साधना गताब्दियों-पर-शताब्दियों की संघट्टना से अजन्ता और ता्- 
सहँल की रचना कर सकी है, वही साधना साहित्य के रूप में भी गठित हो उठे 
है। इस गठन में अपने युग की छाप है। इस छाप के लिए आप किसी को दोपी 
नहीं ठहरा सकते । 
हमने एक बार कहा था कि ब्रजभाषा का श्ुंगार-शाहित्य निरपेक्ष साहि्य 
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है। अर्थात्‌ ब्रजभापा का कवि कविता लिखकर निरिचन्त हो जाता है। उसे इस 
बात के सोचने की आवश्यकता प्रतीत नही होती कि समाज इस कविता से बनेगा 
या बिगड़ेगा। यद्यपि बह आज के कवियों की भांति चिल्लाता नही कि 'बान्ा 
कला के लिए है', पर वह अपने को बहुत-कुछ इस सिद्धान्त का पोषक ही प्रकट 
करता है। केशवदास ने जिस दिन चन्द्रवदनियों के बाबा कहने पर अपने सफीद 
बालों को कोसा था, उस दिन उन्हे स्वप्न मे भी यह खयाल नहीं था कि किसी 
मृमलोचनी के लीचन इस कविता पर पड़ेंगे। निरपेक्ष भाव से यह साहित्य राधिका 
और कृष्ण को अपना प्रेम समपेण करता है । 
आज के युग में और उस युग में वड़ा अन्तर है। उस युग का कवि एक पूर्वे- 
निर्णीत नियम को श्रद्धापृबंक स्वीकार कर अपनी रचना करता है। वह अपनी 
प्रतिभा के दर्पण में अपने-आपको नूतन रूप मे देखने की चेप्टा नहीं करता। 
प्राचीवता का सद। सनातन सत्य के रूप में स्वीकार करके वह अपना संसार आरम्भ 
करता है। आज का कवि अपने को नित्य नूतन रुप में प्रकट करने के लिए व्याकुल 
है। वह एक सकीर्ण सीमा तैयार करता है, दूसरे ही क्षण उत्ते तोड़कर दूधतरी सीमा 
की रचन, में व्यक्त हो जाता है। सीना की इप्त अनव रत भ जन-लीला को वह नित्य 
नूतन समझने लगता है ! यही कारण है कि वर्तमान युग के अस्त-व्यस्त रब्य- 
समूह में एक अनव रत धारा का अभाव है । इसे एक धारा कहना ही अनुचित है । 
एक पण्डित का कयन है कि “विश्लेष का यह युग नाना विक्षोभ और समस्याओं 
से होकर गुश्षर रहा है। सब मिलकर एक वड़ी चीज़ को गढ़ लेना या समन्वय की 
चेष्टा इस युग में मही देख पड़ती ।'*'यूरोप मे वर्तमान कला के बहुमुखी सौन्दर्य 
को देखकर निश्चय ही विस्मित होता पड़ता है; पर यह कहना कठिन है कि अतीत 
और वर्त्ते मान, सवततन औ ( सामाजिक के भीतर समन्वय की एक चेप्टा न देखकर 
चित्त में क्षोम नही होता।” ब्रजभाषा के कवियों मे इस समन्वय के महत्त्व को 
समझा था। आप श्‌ (दास से पद्मक र तक का ब्रज-साहित्य देख जाइए, उसमे एक 
योव-पुत्र पर्येगे, एक मर्यादा की प्रतिष्ठा दे लें गे । इस योग-मूत्र का प्रधान आलम्दन 
है, युगल-मूत्ति । 
वत्तेमान युग की कविता की सबत्ते बडी समस्वा है, इस योग-सूत्र का अभाव । 
इस यस्त्र-युग में एक दक्षाब्दी पहले की चिस्ताथारा के साय आज की चिन्ताधारा 
का योष-निर्वाहू करने-कराने की फुरसत किसी को नही । इसका भयानक परिणाम 
हूं हुआ कि सौ-सवा सो वर्ष तक किसो एक चिल्ताथारा को जीवित देखकर 
वत्तेमान समालोचक कांप उठता है। उसमें एकघृप्टता की गनन्‍्व आने लगती है । 
वह न ग्रीक कविता की प्रशंसा कर पाता है और न ब्रज-साहित्य की माधुरी पर 
भुग्ध हो सकता है। मगर मजा यह है कि बह कमी-करमी इस प्रकार के साहित्य में 
बतेंमान युग वी फिलासफी का ऐसा प्रसाश पाता है कि आऊाश-परातास एव कर 
देता है। ब्रजभाषा के विषुल साहित्य में श्रीकृष्य और राघा-रानी वी अमर 
माधुय-लीला तो है, पर उसप्तमें किसी आध्यात्मिक तत्तव का निर्णय नही उिया गया हि 
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है। जो आलोचक उसमें आध्यात्मिकता पाते हैं उनकी बात हमारी समझ में नहीं 
आती । जो खोजते हैं, उनकी चेप्टा दा सफल होना असम्भव जान पड़ता है ! फिर 
भी ब्रजभाषा का घोर शृंगारी कवि यह कभी नही भूलता कि उनरी वर्णित लौकिक 
लीला किसी अति-प्राकृत की सीला है । द्रजमापा की कविता में यही विशेषता 
है जो उसे संसार के साहित्य से अलग कर देती है। बंगाल के वैष्णव कवियों में यह 
भाव है और आइचर्य यह है कि इस प्रकार के साहित्य की भाषा को बंगाल में भी 
ब्रज बूति' या ब्रजभाषा कद्घते है। मानी इस मधुर और विचित्र साहित्य का 
ब्रजभापा-साहित्य' के अतिरिक्त और कुछ नाम ही नही दिया जा सकता। 
अति-आ्राकृत मे प्राृत सौन्दर्य, सौमाहीन में ससीम माधुरें और अन्तहीन मे 
सात भाव देखना ही इस कवि की साथना है। इसको वह अपने-आप अनायास 
कर जाता है! क्योंकि वह उसी रंय मे रेंग गया है । 
भाषा कविता का वाहन है; ब्रज के कवि ने इस भाषा को ऐसा माँजा है कि 
बह जो कुछ भी कहता है, उसमे न जाने कहाँ से युगल-मूर्ति का घुभागमन हो जाता 
है। मध्यगुग मे सगीत के उत्कर्ष के समय मुसलमान उस्तादों ने जो गाव बनाये 
उम्मे राघा-माघव जरूर आ जाते है। 
इस प्रकार की भाषा सृष्ट हो गयी कि लोग उसका अर्थ समझने की कोशिय 
किग्रे बिना भी भूमने लगते है। पर जिन लोगों ने उस भाषा के 'जादू भरे उच्चात 
मे पैर रखने की कोशिश कभी भूलकर भी नही की वे कृष्ण और राधा की इस मम 
मुखर भाषा में ईश्वर की दुर्देशा का आभास पाने लगते हैं। उपाय पया है: 
ब्रजभाषा की कविता में कुछ विदेशी विलासिता का अस्तित्व भी है। बहुत 
सम्भव है, उसकी आमदनी मुसलमानी संसर्ग से हुई हो, पर इस प्रकार की विली* 
पिता मे कवि राधा-कृष्ण को कभी नही घसीटता । ऐसी विलासिता हमारे आलीर्च् 
विपय के परे है। हम उसकी चर्चा यहाँ नही करेंगे । 
यहाँ इस अ्रकार की भी विलासिता राधा-कृष्ण और गोपियों के नाम पर्द भी 
घुसी है कि उसे अनुचित कहने को जी चाहता है। प्रस्तुत प्रवत्ध खंगार-रत कै 
नाम पर की गयी अश्लील कविताओं की वकालत करने के लिए नहीं लिखां जी 
रहा है। आलोच्य विपय केवल ब्रजभाषा-फांव्य का ईइवर है। इसलिए ही हगे 
इस प्ररऊरण की अवतारणा कर रहे है । 
ब्रजभाषा के युग मे, हमने अब तक देखा है कि इस प्रकार की प्रवृत्ति भा गयी 
थी कि कविगण तटस्थ रूप से अपनी यारी हेँसी-खेल, कीड़ा-कौतूहल युगल-शूर्ति मे 
पर्यवलित फर दें । कवियों ने इस प्रकार के भाव-चित्रण में मद्भुत सफलता पायी, 
रखिकों ते इस कविता का काफी सम्मान किया | ऐसा साहसी व्यवित शायद ही 
हो जो सूरदास या नन्‍्ददास के ऊपर [जिन्हें प्रियर्सन में मध्ययुगीन मरध्ियों 
(ग्५४8०७) के छह ० (थाए४ए७ कहा है] भ्रष्टाचार फैलाने का अभि 
योग लगाये । परत्तु सूरदास की कविता में राधा और कृष्ण की प्रेम-लीला की 
साम्राज्य है। मन्‍्ददास भी इस प्रेम-लीला की मस्ती में ही विभोर रहें। इधर 
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गृहस्थ-शंग।री कवियों की तो गिनती ही नही । 
हू सारी कविता स्पप्ट है । सौन्दर्य को ठोस रूप में उपलब्ध करने का परि- 
णाम यह हुआ है कि उसमे किसी रहस्य-भावना या आध्यात्मिक रूपक का प्रभाव 
नहीं है। शैली या बड सवर्थ के समान विश्ुुद्ध प्रकृति का प्रेम ब्रजभाषा के कवियों 
में दूंढ़ने पर भी नही मिलेगा; मिलेगी ससीम की लीला--मितेगी सान्‍्त की 
क्रीड़ा। तन्त्र-साधना के उस आदर्श ने जिसमें सीमा को असीम की उपलब्धि का 
कारण वताया गया है, ब्रजभापा के कवियों को बडी दूर तक प्रभावित किया था। 
उसी माधुये के फलस्वरूप विप्णु का आसन क्रष्ण के नीचे हो गया। गोलोक मे 
सिवा कृष्ण के पुरुष का अस्तित्व जाता रहा । कृष्ण के प्रेमी राधिका की सखी हो 
गये | उस सख्य-भाव से वह युग प्लाबित हो उठा था। 
श्रीकृष्ण के सम्बन्ध में की गयी अनेक शयंगारी कबविताओ में गोलोक की भावना 
ने यथेप्ट पुष्टि प्रदान की है। श्रीकृष्ण ही एकमात्र पुरुष है, बाकी सब राधारानी 
की सेविकाएँ, सस्ियाँ; फिर संकोव काहे का, व्यवधान कैसा ? एक दूसरे प्रकार 
के भवत थे जो अपने को श्रीकृष्ण का सता समझते थे। इन्हे भी अपने रसीले मित्र 
की रहस्पथमयी कथाओं को खुलकर गाने का अधिकार था। यह सब होते हुए भी 
भ्रजभाषा का कवि केवल तटस्थ साक्षी है। सखियाँ आकर कृष्ण और राधा के 
मिलन-वि रह को नाना भाव-मगी से प्रकट कर जाती हैं और श्रीकृष्ण के सखा था 
“राधा ठकुराइन” की सखी हमारे कवि, कठपुतली के माच के सूत्रधार की भाँति, 
केवल सूत्र खीचा करते है । अपना नाम झायद वे साक्षी रूप में रख देते है। इस 
प्रकार के सापेक्ष-निरपेक्ष द्वन्द् से कवि एक विचित्र सौन्दय की सृष्टि तन्मय भाव 
से करता जाता है। भक्त के प्रवाह में वहते समय भी वह तदस्थ है और श्गार 
के सरोवर में स्नान करते समय भी तटस्थ है। इस मनोभाव को आप विचित्र 
कहना चाहें, कहें, पर है यह अनुपम । 
इसी मनोभाव के साथ क वियो ने ब्रजभाषा-साहित्य की सृष्टि की है। अब अगर 
इस विविध-विचित्रता-युकत मनोभाव को बिना समझे कोई इस काव्य-कानन में 
प्रवेश करेगा तो वह बार-बार प्रश्न करेगा कि जिन्हें परम ब्रह्म समझा जाता है 
उनके नाम के साथ क्‍या कारण है कि हिन्दी के कवि धुप्टता के साथ इस तरह का 
दुर्व्यवहार वराबर करते रहे हैं ? समाज के इस नैतिक पतन का कया कारण है ? 
इस तरह के साहित्य के प्रचार से समाज का उत्थान होना कैसे सम्भव है ? हमारे 
जातीय या धामिक विकास में किन कारणों से यह घृणित प्रवृत्ति आ गयी ? और 
यदि आ भी गयी तो क्या कारण है कि इसके मूलोच्छेदव की चेष्टा समाज ने नहीं 
की ? येऔर इसी प्रकार के सैकड़ों प्रश्न उठेंगे । वह आइचर्य से समाज की इस 
सहन शवित--नही-नही, भवित्त-प्रवणता को देखेगा । 
पर उस युग का समाज-यह समाज जब भी सुप्त नही हो गया है-सौभाग्य- 
बद्, कवियों के अनकूल था। श्रीकृष्ण के ज्ञान-भक्ति-कर्म के पूर्णहप मे उसने उस 
भाधुर्य को हृदमंगस करने से किसी प्रकार की वाधा वा अनुभव नही किया जिसे 
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तात्कालिक कवियों ने समाज को दान किया था। श्रीकृष्ण के उस रस-मय विचित्र 
रूप पर उस समाज की प्रेम-भवित केन्द्रित हो गयी थी। कृष्ण और राधा उनकी 
अपनी चीज हो गये थे, और है । कृष्ण उतके साथ गाय दुह्म करते थे, विरहा गाया 
करते थे, होली सेला करते थे, भूले मे साथ ही झूला करते थे और उसके सभी 
प्रीति-स्तिग्ध कार्यो को अपनी मधुर वंची से प्लावित कर देते थे। राया भी दूर 
नही थी। तवीडढ के बासक-झयनों पर ये फूल चुन दिया करती थी, आगमिष्यत- 
पतिका के साथ वे प्रतीक्षा-पथ्॒ पर आँपें बिछा देती थीं, विरहिणी के साथ ने अँसू 
की धारा से दिन और रात एक कर देती थीं, कुमारी की मदिर माँखों में वटनागर 
की 'कताबाजी-सी करति' आँसो की मिला देती थी, सस्तियों के मिलन-मधुर हास्य 
में वे अमुत ढ/ल देती थी--फिर भी राधा और कृष्ण परम-श्विति और परभ-धुरप 
थे! इतने नजदीक अथच इतने विराट । जब तक समाज की इस मनोवृत्ति को 
आप नही समझेंगे, आप उसी तरह चकित भाव से पूछ वैढेंगे--'और यदि (यह 
घृणित प्रवृत्ति) आ भी गयी, तो कया कारण है कि समाज ने इसके मूलीच्धेद की 
चेप्टा नही की ?” समाज आपके प्रश्न की सुनकर भीत-भाव से पूछ बैठेगा--'कौत- 
सी घृणित प्रवृत्ति ? कैसा मूलोच्छेद ?” 
असल बात यह है कि उन्‍्तीसवी शताब्दी के बाद से हमारे नवविचार-पराय्ग 
पण्डितो के हृदय में जहाँ तक॑ की आग जल उठी है, चहां श्रद्धा भस्म हो गयी है। 
'आदे ओ आहिताग्नि! ग्रन्थ के प्रणेता श्री मामिनीकान्त सेन ने ग्रेट से एक अंश 
उद्धृत किया है, जिसमे कहा गया है कि “आज का तरुण युवक कहता है--मै 
किसी कला-सम्प्रदाय का शिष्य नही हैं । इस युग में कोई ऐसा जीवित मास्दर नही 
है जिससे मैंने कुछ सीखा हो । मृत ब्यक्तियों से तो मैंने कभी कुछ सीखा ही नही 
इस युग का तारुष्य श्रद्धाच्युत हो गया है।” आज हम बीसवी सदी के भारतीय 
तरुण गेटे के कथन के उदाहरण है। अश्रद्धा-भाव से हम किसी साहित्य का शीव* 
सम्पादन करते हैं, समीक्षा करते है, बुरा या भला होने का फतवा देते हैं और 
कल्पना कर लेते है कि उक्त साहित्य का उपजीव्य समाज हमारे ही जैसा तक 
परायण और अश्रद्धावान्‌ था। 
आगे हम श्रजभाषा-साहित्य के ईश्वर का जो विचार करेंगे उसके लिए उस्ती 
ईइ्वर की एक बात कह देना चाहते है : 
“है परंवप ! इस धर्म पर श्रद्धा नहीं रखनेवाले पुरुष मुझे ने पाकर फिर से 
इस मरणधर्मा संसार-मार्ग मे लौट आते है।” गीता, 9-3 


2. ब्रजभापा के कवि और युगल-समुत्ति 
टैरि कहीं सिगरे ब्रज लोगनि, 
काल्हि कोऊ कितनों समुरभहैं। 
माई री वा सुस् की मुसुकानि, 
सम्हारि न जेहै न जैहै मे जहै।. -+ रखा 
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कवि ठाकुर प्रीति करी है गुपाल सों, 
टेरि कहो सुनो ऊंचे गले। 
हमें भीकी लगी सो करी हमने, 
तुम्हे नीकी लगे म लगे तो भले। 
ठाकुर 
यही हैं त्रजभापा के मधुर कृष्ण! जरूरत समझो, ईश्वर कहो; न समझो, 
मनुष्य कहो । कवि का इससे कुछ वनता-विगड़ता नहीं। अपने प्रशस्त प्रेम के 
विपुलायत राजमार्ग पर बह निद्व॑स्द्र, मिरमेय और शान्त भाव से अग्रसर हो रहा 
है। तन्मयता के मघुर गीत को मानव-चरित्र की ससीम मर्यादा में प्रतिवद्ध रखकर 
वह अनन्त की ओर छूट चला है। उसके भगवान्‌ तटस्थ की भाँति कही बैडे नहीं 
हैं। उसी के साथ प्रेम के नाना कल-कल्लोलो से उसके मनोमन्दिर को मुखरित 
करके उसी के साथ खेल रहे हैं। संसार मे जिस प्रकार स्त्री अपने लौकिक प्रेम को 
पति के साथ केन्द्रित करके वाकी जगत्‌ का अपने शुद्ध प्रेम से स्िचन करती है -- 
उसी प्रकार यह कृबि अपना लौकिक प्रेम मनमोहन पर केन्द्रित करके शेप संसार 
को अपने प्रेम से प्लावित कर रहा है। उसके मोहन प्राइृत ही है, कुछ अति-प्राकृत 
नहीं। प्रेम लौकिक ही है, अलौकिक नही । पर लौकिक प्रेम के विशुद्ध स्वरूप में 
» अति-आक्ृृत के अलौकिक प्रेम की सत्ता रहती है। ससार में हम अनन्त सत्य को 
ग्रहण नही कर सकते। सान्‍त का ययार्थ ज्ञान हमे अनन्त सत्य की ओर उन्मुख कर 
देता है। अगर हमारी शक्ति अल्प है तो हमारा सान्‍्त भी छोटा होना चाहिए। 
जितना ही वह छोटा होगा, उतनी ही अधिक पूर्णता के साथ हम उसका ज्ञान प्राप्त 
करेंगे । हमारा ज्ञान जितना पूर्ण होगा, जितना यथार्थ होगा, उतना ही हम अनन्त 
सत्य का अनुभव कर सकेंगे । ब्रजभाषा का कवि इस रहस्य को समझता है। उसने 
अपने प्रेम का दायरा संकीर्ण कर लिया है। यह संकीर्णता विशालता की उपलब्धि 
के लिए है। नदी मे जल अगर कम हो तो उसके दोनो कूलो का सटा-सा रहना 
उसके प्रवाह को अधिक निर्वाध और प्रखर कर देता है। सकीर्णता से गम्भीरता 
भाती है, गम्भी रता से शाइवत रस। 
ब्रजभाषा के कवियों के इस रहस्य को अगर नहीं समझेंगे तो आपका मन 
नाना प्रश्नों की कुहेलिका में मार्ग भूल जायेगा। ब्रज-गोप-गोपिकाओं की विरह- 
लीला, मिलन-वैभव, रहस्य-केलि और उपालम्भ में वह उस प्रेम के रूप का यथार्थ 
परिचय पाता है जो सहजगम्य है और जिससे सीमाहीन माधुर्य का साक्षात्कार 
होता है। इसकी परिधि संकीर्ण है, होने दो; लोकिक है, कुछ चिन्ता नहीं | मगर 
देशो उसमें ययार्थता है या नही। अगर क्षुद्र की ही सत्य उपलब्धि हो सकी है त्तो 
काम हो चुका है। ज़रूरत नहीं कि विश्ञाल विपयों का जात विछाकर वैठें और 
हाथ कुछ भी न लगे। 
ईइबर वया है ? संयम का लक्ष्य ? उपासना का उपजीब्य ? ज्ञान वा आश्रय २ 
नेति, नेति, नेति ! 
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दर इज का दबे इसी भाय हो बारचार डुड़राता हुआ जीवन काट दै और 
मनमोटने वे बैदत इसो अंग शा पर्स और यपाय॑ शान प्राप्त कर से, तो वह 
भरती सता की रफत समस लेदा। यह जय साथारप बात है! सब है, मगर 
हुए सो शा रहा है पईुल्लुकमशति बवू सुसितो्परि जन्तुः ।' मह ठोक है हि 
इसका इापरा सो है. पर करा हुआ इससे ? वह विराद शी उपलब्धि के लिए 
तो मर नही रट्टा है. एसरी सापना तो सरस-उपसब्धि की है ! वह उसे मिल गयी। 
उस मपुर, उसरा मोटन मिल झेबा, तत्यवाद जाद भाड़ मे । इसकी उसे विल्लुल 
पर्गा न ही । 
धवभाग ने रियो रो धियिर मपुर और सुन्दर तो है ही, लौकिक विभि- 

विष भें परे भी है। बर दिपि शा दिपाए है, पर हैं परंसू मित्र) भीड़ प्ण के इन 
शेनों हरी रो सामरस्य ही इश्भापा बाण्य शो विशेषता है, बही 'माडनें-माइण्ड' 
में अदम्य भी है। दिप्ि के उिपाता मालर सो तोता द्रवभाषा शा कवि सहज हो 
इट शारदा और अरर बाइते शाप के इस सामजत्द को नहीं समझा है, तो पुरा 
शक करवे से दे। भाप सरित शो भाँति तास्ते रहेंगे और दुगत-पयूत्ति की १६- 
दूत शे राग मिसारी यूरशत रा उठेशा: 

देव रत गोरप सेदवाला । 

एगीई दे; बबरा मेरी सोरूं दानव शोर-सी बाता । 

शस-्यर मैं दृर्माह गट॒डि हों एरिटो रुरि जंजाला। 

शोर ह५ देसि लपयने झरही ते मे स्वूला। 

हस्त हन झाइन डीजे रत जिद होते बिहाला। 
उर हें रुर दारए टूटे मोदिन माला । 
हे हमने भरत मे हृदय में ऐसी गरन्दगी और 
झारन्पसन्द धौरष्य और थीरति राघा-रानी के 
झापना शो रुसार में सोद जब तक नेहीं समझेंगे, 
रुइरं अपने-आएसे हो . पश्ेगे-- 





सृरस्दग्म उ 
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बलि श्योमेशारो 
६:पघघ४३ गे रहे ३ भर ए शो उद रूपघन के 
अप १३ एन *ए६ के रे इरेंदे ६ सम सेने एर सुइ 
सोचो शेगेरि/एआ रे. 
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प्रजभाषा कै कवियों और रसिको को वह पसन्द नहीं । योग की साधना व्यर्थ है 
उनके लिए। वे साफ कहते है : 
जिन जान्यो जोग तौ जोग ले जरि मरौ ! --देव 
उद्धव को गोपियो ने जो सन्देशा दिया है, वह इतना साफ है कि उसमे 
आध्यात्मिक गूढताओं का ढूँढना वेकार है। मगर उस विश्ञाल प्रेम-वेदना के 
अध्यात्महीन होने से अध्यात्म का जगत्‌ इतना निकट आ जाता है कि आइचर्य 
होता है। 'मेघदूत' के अमर संगीत का सौन्दर्य क्या है ? विरादू मानव का सनातन 
बिरह। युग-युगान्तर का पुंजीमूत विरह प्रतिनिधि कवि के कण्ठ मे शाश्वत रूप 
धारण कर गया ! ताजमहल का सौन्दर्य कहाँ है? पत्थरों में ? होगा; पर 
वास्तविक सौन्दर्य उसका है, उस शाइवत बिरह में । प्रेमी हृदय के उच्छूवास ही 
पापाण से फूटकर सौन्दर्य का रूप धारण कर सके हैं। और ब्रज की इन गोपियों के 
मादक विरह का सौन्दर्य कहाँ है ? गोपियों में ? उद्धव मे ? नही । उसका सौन्दर्य 
उसी मधुर कल्पना में है जिसने वासुदेव-देवकी-पुत्र कृष्ण को आमसन्दकत्द मनमोहन 
के रूप में उपस्थित किया है, जिसने प्रेम की साक्षात्‌ भूत्ति इन आभीर-कन्याओं 
की सृष्टि की है। कितनी विराट कल्पना है, पर कितनी कोमल  --- 
जाहि. अनादि अनन्त अखण्ड 
अछेद अभेद सु बेद बतावें। 
ताहि.. अहीर की छोहरियाँ 
छछिया भरि छाँछ पै नाच नचावे ! 
इसने अव्य/त्मवाद कहना चाहते है ? एक यूरो/पेयन कला के मर्मज्ञ का कहना 
है कि “यूरोप का आधुनिक अध्यात्म-साहित्य, काव्य या आर्ट में कही भी एक 
परिपूर्ण सामंजस्य के साथ आत्मा का सहज सम्पर्फ नही स्थापित कर सका है । 
अतीरिद्रय-जगत्‌ की ओर जरूरत से ज्यादा खिचाव होने के कारण वहां इन्द्रिय- 
जगत्‌ की ओर विशिष्ट प्रवृत्ति सम्भव नही हो सकी है।" एवमस्तु । अगर यूरोप के 
अध्यात्मवाद की सचमुच यह दशा है--हमे ठीक पता नही-- तो कृपा करके इस 
अध्यात्मवाद से ब्रज के अध्पात्मवाद को-अगर निता-त प्रयोजनीय नही समझते हीं 
तो-तुलता न कीजिए । कहाँ रूस़ा अध्यात्मवाद और कहां यह प्रेमप्ल।वित माघुर्य : 
कहें धनु कुलिसहु चाहि कठोरा। 
कहें स्पामल मृदु गात किसोरा ! 
मनमोहन के इस मिलन-विरह में कही भी तुरीय-अवस्था की ओर इशारा 
नही किया गया। इसलिए इसका माधुय अनुपम है, अवर्णनीय है। इसमे ईश्वर की 
धर-पकड़ अगर ने भी की जाय तो कोई हानि नही । रस का परिपाक उसी मधुरता 
के साथ होगा : 
मनमोहन के बिछूरे सजनी, अजहूं तो नहीं दिन है गये हैं। 
ससि वे, तुम वे, हम वे ही रही, पै कछू के वछ्दू मन हा गये हैं । 
++प्माकर 
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इवर क्या नही है ? शुंगार-रस का बह प्रेम जिसे नैतिकता के लक्षणों में 
नही ले आया जा सकता; देव, बिहारी, मतिराम की वे बातें, जिन्हें मशलील कहने 
का प्रयत्न किया गया है? ब्रज-बालाओं के मादक विरह का आश्रय, राधा का प्रेमी, 
सूरदास का श्याम दया है ? नेति, नेति, नेति ! 
बह क्या बात है जिसके होने या न होने से ईश्वर का होना या न होता, 
सम्मानित या अपमानित होना निर्भर है ? किस रास्ते से ईश्वर के मन्दिर तक 
जाया जा सकता है ? किससे नही ? ब्रजभापा का कवि इन प्रइतों की तिरसारता 
को समझता है। उसे खूब मालूम है--'वेदम-से वेद-मत-वारे मतबारे परे ! ' उसे 
सीधा सहज मार्ग मालूम है-- प्रेम ! 
तत्त्ववाद के इस विकद युग में प्रेम की बड़ी ज़ीचातानी हुई है। श्रणभाषी कवि 
इन दुरूहताओं को नही जानता । उसका प्रेम स्फटिक की भाँति उज्ज्वल है, उत्ती 
की तरह ठोस । अध्यात्मवाद की विकट गुत्यियों को सुलझाने का अ्यल उसने 
किसी दिन मही किया। उसकी प्रेम-धारा विशाल नद नही है, मंकी् दाता हैं 
पर गम्भीर तेजपूर्ण । उत्ते इसका अभिमान है। वह अपने मार्ग में तिर्भीक भाव से 
प्रेम की मशाल लिये बढ रहा है : 
कवि ठाकुर प्रीति करी है गुपाल सो, 
टेरि कही सुनो ऊँचे ग्रे ! 
कितनी दृढ है यह निष्ठा ! मानो वह वर्त्तमान युग के कवि के कष्ठमें-क'्ठ 
मिलाकर कहना चाहता है। दो 
वैराग्य-साधना में मुक्ति है; हम इस मुक्ति को नही चाहते । अर्संख्य बर 
में रहकर महा आनन्दमय मुक्ति का स्वाद लेंगे । इस पृथ्वी की मिट्टी के पात्र को 
वारस्वार भरकर (हमारी यह महा आमनन्दमय मुवित) तुम्हारे नाना वर्ण और 
गन्ध को अविरत ढाला करेगी, समस्त संसार को प्रदीप की नाईं लास-लाख वत्ति- 
काओ में जलकर प्रकाशित कर देगी ।* 302 
--रवीस्द्रवाव ठाकुर : नैवेध 
“बैराग्य के विपुल भार से जर्जर इस देश के अन्तस्तल में सहज प्रेम की निष्ठा 
को प्रज्वलित किया है, इन ब्रजभाषा के कवियों ने । कसा वैराग्य, कैसा योग 
भव-शत गोपियों के कल-कण्ठ से योग-साधना के विरुद्ध अधिका रण बातें भारत- 
वर्ष में अगर सुनने को मिली है तो युगल-मूत्ति के प्रेम में मतवाले इन फर्वियो की 
कृपा से । वहाँ है विरह का यह उसड़ता हुआ स्रीत अस्यत्र ? इस विश्याल विरह- 
बेदना पर शत-शत 'मेषदूत' न्यौछावर हैं, हज़ार-हज़ार ताजमहल मिसार है। इ्त्ती 
ख़िपुल समुद्र को ईश्वर का अपमान कहते हैं आप ? कहिए। पर भूल ने जाइए कि 
मध्ययुग का ईश्वर आज का ईइवर नही है। एक तरफ है सहन्लाधिक सम्पदार्या के 
साधुओं के उपास्य मीरस, निष्काम, निर्मुण ईश्वर और दूसरी तरफ है यह श्रम का 
उद्गम, माधुय वी सरिता, भवित वय समुद्र, सौस्दर्य का सर्वस्व, राधा माधव की 
युगल-मूत्ति। आपको पसन्द हो तो पहले को लेकर वैराग्य-्साधना कीजिएं। 
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ब्रजभाषा कै कवियों और रसिकों को वह पसन्द नही । योग की साधना व्यर्थ है 
उनके लिए। वे साफ कहते है : 
जिन जान्यो जोग तौ जोग ले जरि मरौ [--देव 
उद्धव को गोषियों ने जो सन्देशा दिया है, बह इतना साफ है कि उसमें 
आध्यात्मिक गूढताओं का ढूँढना वेकार है। मगर उस विद्याल प्रेम-वेदना के 
अध्यात्महीन होने से अध्यात्म का जगत्‌ इतना निकट आ जाता है दिः आइचर्य 
होता है। 'मेघदूत' के अमर संगीत का सौन्दर्य वष्रा है ? विराट मानव का समातन 
विरह । युग-ग्रुगान्तर का पुंजीमूत विरह प्रतिनिधि कवि के कण्ठ में शाश्वत रुप 
धारण कर गया ! ताजमहल का सौन्दर्य कहाँ है? पत्थरों में ? होगा; पर 
वास्तविक सौन्दर्य उसका है, उस शाश्वत विरह मे । प्रेमी हृदय के उच्छृवास ही 
पाषाण से फूटकर सोन्दये का रूप धारण पर सके है । और ग्रज की इन गोपियो केः 
मादक विरह का सौन्दर्य कहाँ है ? गोपियों में ? उद्धव में ? नहीं । उसका सौन्दर्य 
उसी मघुर कल्पना में है जिसने वासुदेव-देवकी-पुत्र कृष्ण को आनन्द कर्द सममोहम 
के रूप में उपस्थित किया है, जिसने प्रेम की साक्षात्‌ मूि इन आभीरन्वन्याओं 
की सृष्टि की है। कितनी विराट कल्पना है, पर कितनी कोमल ! -- 
जाहि. अनादि अनन्त असण्ड 
अछेद अभेद सु बेद बतावे। 
ताहि. अहीर की छोहरियाँ 
छछ्टिया भरि छाँछ 4 नाच नवाव॑ ! 
इसे अव्यात्मवाद कहना चाहते हैं ? एक यूरो:वयन बला के ममेश का बहता 
है कि "यूरोप का आधुनिक अध्यात्म-साहित्य, वाय्य या आर्ट में यही भी एक 
परिपूर्ण सामंजस्य के साय आत्मा का सहज सम्पर्क नही स्थापित बर सभा है । 
अतीबद्रय-जगत्‌ फी ओर जरूरत से ज्यादा सिचाव होने के य।रघ वहाँ इख्िय- 
जगत्‌ की ओर विशिष्ट प्रवृत्ति सम्भव नही हो सकी है।” एयमरलु। अगर ग्रृरोद के 
अध्यात्मवाद यो सचमुच यह दशा है--हमे ठीक पता नहो-- तो एपा करके दंगे 
अध्यात्मवाद से ब्रज के अष्वाश्मवाद शौ-अगर निता-त प्रयोजनीय नही समझो हो 
तो-सुनना नगीजिए। बहा रूया अध्यासमयाद सौर शा यर पे मप्स वित मधु : 
गहें पनु डुलिमहू घराहि बटोरा। 
एड स्गामत मृदु यात विसोरा! 
मनमोहन दे इस मिलन-विर्ट मे पह़ी भी शुरोप-भयरधा री और इशारा 
ही विद्या गय। इगलिए इसरा माथुर अगुरुस है, मदर्घनीद है। इसमे ईग्बर शी 
पर भगर ने भी बी जाद को को ६ हानि नही । रस का दरिदारश एगो मघुरटा 
दे साप होगा : 
प्रममोट्न के [दिएरे खट़नों, अरे 
गशि दे, हु बे, हम बे को रही, पै रए 
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चित्रकला देखकर गरज उठते हैं--“असम्य इजिप्ट ! राज-हमम्य॑ मे नग्त परिचारि- 
काएँ, और उनका चित्रण ! ! ” फारस के कवि पर आँखें तरेरकर कहते है -- 
“विलासपंक में निमज्जित कवि, और सुराही तेरी आराध्य देवी है ! ” संस्कृत के 
कवियों पर बरस पड़ते है --"देव-वाणी के पवित्र मन्दिर को अश्लील पंक से पकिल 
करनेवाले कवि, यही तेरी कला है ! घिक ! ! ” ब्रजभाषा के कवियो पर टूट पते 
हैं--“भ्रप्टाचार के प्रसार॒क कवि, अपने उपास्यदेव के नाम पर तुने यह गन्दगी 
फैला रखी है ! धिक्‍्कार है ! ” और फिर अपनी प्रवुद्ध नैतिकता की मशाल लेकर 
आगे बढ़ जाते है, मानो अतीत और भविष्य के निविड अन्धकार को दूर करने के 
सिवा इस युग के जीवन का और कोई लक्ष्य ही नही है । 
यह बात विज्ञ-भण्डली को बताने की जरूरत नही कि श्रद्धा और प्रेम मिक्ृप्ट- 
से-निकृष्द आचरण में उत्कर्प दिखा देता है। अश्रद्धा और घृणा से उत्तम-से-उत्तम 
बस्तुएँ घृणित हो जाती है। सभी धर्मों में आप कुछ-न-कुछ ऐसी बातें देखेंगे जिन्हें 
देखकर आपको आइचर्य होगा कि धर्म के नाम पर यह क्या अनर्थ है? पर उस 
धर्म के अनुयायी की सथ्रद्ध दृष्टि से उसी बात को देखिए। आप जान सकेंगे कि 
यह अनर्थ नही है। ब्रजभाषा कवियों के कृष्ण भी ऐसे ही है । आप जिसे गन्दगी 
कहकर घृणा से आँख फेर लेते है, उसी में वह युग प्रेम का स्लोत वहता देखता है 
और सिर आँखों चढ़ा लेता है। राधा और मोहन के नेह मे भी सन्देह ? ब्रज का 
कवि आपकी इस वात को समझ ही नही सकेगा । वह चकित की भाँति पूछेगा-- 
युगल-मूत्ति का नेह भी किसी को अच्छा नही लगता ! आप अगर कहें 'हाँ' तो वह्‌ 
विस्मित हो जायगा। कह उठेगा--घूल डाल दो उसकी आँख मे, जो इसमें कलुप- 
प्रवृत्ति देखता है। एक मुट्ठी नहीं, हज़ार मुट्ठी--दस हज़ार मुट्ठी ! 
राधा-मोहनलाल कौ, जिन्हें न भावत नेह। 
परियौ मुठी हजार दस, तिनकी आँखिन खेह ॥ 
++मतिराम 
कया कहेंगे आप इस ईइवर को ? इस भावना को ? इस विश्वास को ? 
पागलपन ? छीछालेदर ? ना; कृपा करके यह न कहिए। उस रहस्यमय ईश्वर 
को समझने की कोशिश कीजिए । कवि की आँखो से ही एक बार उसके मदनमोहन 
को देखिए। उस 'आँखिन में राखिये जोग' को सम-व्ययित्व (5॥शएथा) के 
साथ देखिए। देखिएगा, वासुदेव और आभीरो के बाल-देवता के इस संगरुकत 
संस्करण के चारों ओर ठोस प्रेम की कितनी जमावट आ जमी है। अति-प्राकृत का 
रूप कितना प्राकृत हो गया है। देखिएगा, 'राधारानी' के विशुद्ध काल्पनिक हप के 
चारो ओर कितना सरस प्रेम, सहज सौन्दर्य घनीभूत हो उठा है, शून्य को जकड़कर 
किस मधुर स्नेह का स्तूप तैयार हो गया है। गोपियो को देखिएगा--प्रेम की असंख्य 
प्रतिमाओं के रूप में 
यह ईश्वर उस कवि का सखा है। अपनी विरह-वेदना को उसके चरणों में 
समपित करके वह धन्य हो जाता है, अपनी पुलक-ब्यथा को उसे मेंट कर वह इताये 
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हो जाता है। बह गाय होकर भी रह सकेगा, यदि उस 'साँवरे मीत' का दर्शन हो 
सके; वह पक्षी बनना भी अच्छा समझेगा, यदि प्रिय का केलि-कदम्व उसका 
बसेरा हो सके; वह पत्थर भी बन सकेगा, यदि उस लीलामय की उंगलियों का 
स्पर्श कर सके ! क्या कहेंगे आप इस तन्मयता को ? बाल-गोपाल की कारी 
कमरिया पर वह 'तिहूँ पुर वौ राज” वार सकता है, नन्‍्द की गायों की चरवाही 
करने का अवसर मिल जाव तो आठो सिद्धि और नवों निधि को वह अनायास ही 
दुकरा सकता है, कोटि-कोटि कलधौत के धाम वह उन करीर के कुंजों पर न्यौछा- 
घर कर सकता है। यह है उसकी गहन साधना ! पर यही स्वर्ग और अपवर्ग को 
ढुकरा देनेवाला कवि आपको आइचर्य मे डालकर गा उठता है: 
रोकत हो बन में 'रसखानि/ चलावत हाथ घने दुख पैही। ' 
जै है जो भूषन काहू तिया के तो मोल छला के लला ने विकेहौ। 
भर दर ८ 
हाँसी में हार हरी “रसखानि' सु जो कहें नेकु तगा टुटि जहैं। 
एक ही मोती के मोल लला, सिग्ररे ब्रज हाटक-हाट बिकौहैं। 
यही है ब्रज के कवि की मधुर और विपम साधना । आप कहेगे इस साधना मे 
अश्लीलता है । जरूर है। लोक-धर्म वन जाने पर कौन-सी ऐसी साधना है, जिसमें 
कलुपवृत्त पुरुष न आ घुसे हों ? परन्तु सारी ब्रजभाषा की कविता में आप मुश्किल 
से ऐसी एक-आध अश्लील कविता पायेंगे जिसमे युगल-मूर््ति की मर्यादा के प्रति 
श्रद्धा का भाव न हो। कवि सब कह जायगा, मगर एक मर्यादा के प्रति श्रद्धा 
रखकर | यह क्‍या मामूली साधना है ? प्रेम के उच्चतम स्तर से लेकर मिम्नतम 
स्तर तक मर्यादा के प्रति एकनिप्ठा, सो भी कितने दिनो तक ? सौ-पचास वर्ष 
नही, कम-से-कम एक सहस्राव्दी तक ! 
संसार का यह एक विचित्र रहस्य है कि प्रेम की आँखों से देखने से जो बांत 
जितनी ही आकर्षक होती है, घृणा की नजरो से देखने पर वह उतनी ही गहित। 
प्राय. देखा गया है कि धार्मिक आशक्षेप करनेवाले उन्हीं बातों मे अधिक दोष देखते 
हैं, जिनते उस धर्म के अनुयायी अधिक प्रेम करते है। ईसा के मेप-पाल रूप में 
करुणा का जो स्रोत फूट पड़ा है, ईसाई धर्म के आलोचको को उसी में भेड़िया- 
धसान दिखायी देता है। बुद्धदेव ने संसार की क्षणमंगुरता पर वडा जोर दिया था । 
सहस्न-सहलस्र वौद्ध-भिक्षु संसार की इस क्षणिकता को शाइवत के रूप में परिणत' 
करने के लिए गृह-त्यागी हो गये; पर बौद्ध-दर्शन के विरोधियों ने इस पर सहज 
पिल पडने की कृपा ही नही की, बल्कि इसके अतिरिक्त उनकी राय में बोद्ध धर्म 
का और कोई अस्तित्व ही नही रह गया। विरोधी-द्शनों मे बौद्ध क्षणिकवाद के 
अतिरिक्त और कुछ है ही नही । हिन्दुओं ने मूत्तिपूजा के प्रति अपनी इतनी प्रगाढ 
श्रद्धा व्यक्त की थी कि धन-रत्न-सर्वेस्व उस पर चढ़ा दिया था। आक्रमणकारी 
मुसलमानों को यही वात सबसे अधिक खटकी। आज अगर कोई हिन्दू धर्म का 
उपहास करना चाहे, तो उसे इन कवियों की कृतियों मे काफी मसाला मिलेगा। 
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उपाय क्या है ! 
आजे से कम-सै-कम ढाई हज़ार वर्ष पहले देव-देव बासुदेव का आविर्भाव 
हुआ था। तव से अब तक संध्षार के विविध उत्थान-पतनो के बीच से गुजरते हुए 
श्रीक्षप्ण ने नाना भावों से विचित्र आकार ग्रहण किया है। ज्ञान की सर्वोत्तम 
प्रतिभा गीता का प्रवचन कराके उन्हें जहाँ विशुद्ध ज्ञान के सिहासन पर बैठाया 
गया है, वही गोपियों के प्रेम की आश्रय-भुमि बनाकर उन्हें प्रेम-राज्य का सर्वस्व 
स्वीकार कर लिया गया है। बुद्धि और भाव--70॥2०८ और शयाण007--के 
अवतार, ढाई हजार वर्ष की विपुल साधना के साध्य की अगर लोग उपहास की 
फूँक से उड़ा देना चाहते हैं तो उचित तो नही कर रहे है, और चाहे जो करते ही । 
इस ढाई हज़ार वर्ष तक की एकान्त निप्ठा को छीछालेदर कहते है ? क्रिमाइ्चर्य- 
मतः परम्‌ । 
आज हम कविता में विश्युद्ध प्रकृति-प्रेंमी हो गये है और धर्म मे विशुद्ध ईश्वर- 
प्रेमी । यह प्रेम हम प्रेम के लिए नही कर रहे हैं, नैतिकता के लिए कर रहे है। 
घिलर (5%था५7) कहते है--7॥ इतात ते एॉश्थशया8 वा ही० अहा। णी 
गआशाणह 45॥0 थ 45006 ए्बिआए छा व वात तार, ि 7 75 ता- 
छत वा. एच गारक्ा$ ती था ३6९3. एशालार8 ००ा6ड पांड तॉक्षियाए इक्षाइनी 
प्रि०छ 877 पा ए8 एा0 जी ९एथ३ फाड़ 7श॒क्वॉटत 40 वकवपा6 बा वी" 
गरंण$ (0 6 क्ाल॑ल्याड, 00१ 947 5एली सैणराब8०40 ॥९, ॥0पर6 
गाए $०0 हश8[ए (0 ग67 शाएं 868 90]68 00.- शाए7॥०९ [6 वाक्ांतर4० 
ए०76 शांत पथ फ्ागाएं 00 6लोगडर॥ 5 व0 ०प ह(०ध ०ातिन 
गा 0 ॥्रशण6 0प जा 6 एणााबाए, 06 कए०भंधणा (0 ॥87,,- 
जप पराश्षकञ (8 एच एणजाउंप्रेजाड क्षाएं ९४४०5 ४६ प096३ एड 
40 ग्ञा6 50॥6 $ब5चव०४०॥ व ॥6 ए!9ंटक्! 7०70. [प्रकृति में इस श्रेणी 
का आनन्द हम सौन्दर्य बोध की ओर से नही पाते; पाते है नैतिकता की ओर से । 
क्योंकि यह एक विश्ेप धारणा से प्राप्त हुआ है। किस प्रकार प्राचीन लोगों की ओर 
हमारी घारणाओं में अन्तर आ उपस्थित हुआ ? जहाँ तक प्रकृति से सम्बन्ध हैं, 
हम उनसे निम्नतर ही है। फिर भी हम प्रकृति को अपना अर््य॑ चढा रहे है, अनु- 
भूति की ओर से जड़-जगत्‌ को आलिगन करने जा रहे हैं। इसका मतलब बया है? 
यह प्रकृति के साथ हमारे वृहत्तर योग से नही हुआ है, वल्कि उलटे, इसलिए हो 
सका है कि आचार-व्यवहार में हम प्रकृति के विरोधी हो गये है और आज उसी 
भौतिक-जगत्‌ के भीतर कुछ सन्तुष्टि खोजने की चेप्टा हो रही है।] 
शिलर के इस कथन मे प्रकृति के साथ ईश्वर को भी जोड़ देने की ज़रूरत 
जान पड़ती है। ब्रजभाषा-कविता पर विचार करते समय हमे ईइ्वर-प्रेम के इस 
आधुनिक दृष्टिकोण का सहारा नही लेना चाहिए। 
0००० 
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सूरदास के बारे में इन दिनों काफी लिखा जा रहा है । उनकी भाषा से तेकर भवित 
तक सभी पक्षों पर और ऐसे भी पक्षो पर जिनसे सूरदास का बहुत दूर का ही 
सम्बन्ध है, बहुत लिखा गया है और लिखा जा रहा है। ऐसी स्थिति में कोई नयी 
बात कहना बहुत ही मुश्किल काम है। परन्तु कुछ-न-कुछ कहने का प्रयत्न करना 
ही पड़ेगा। पुरानी जानकारी को भी नये सिरे से सजाने में कुछ नवीनता आ जाती 
है, ऐसा कहा जाता है। पर इसमें नये सिरे से सजाने की कला आनी चाहिए, जो 
मुझे कम ही आती है। पर प्रयत्त तो करना ही चाहिए, वही कर रहा हूँ। 

सूरदास महाप्रभु वल्लभाचार्यजी के शिप्य थे और लगभग समवयस्क थे। 
वार्ता-साहित्य से पता चलता है किवे काफी बडी उम्र मे अपने महान्‌ गुर वेः 
सम्पर्क मे आये थे। इसके पहले भी वे भव्ति-परक गीतों की रचना करते थे। 
उनके शिष्य भी थे। मह[।प्रमु वल्‍्लभाचार्य के सम्पर्क मे आने का परिणाम यह हुआ 
फि पहले के दैन्य-परक भजनों का लिखा जाना बन्द हो गया और गुरु के आदेश 
और उपदेश को शिरसा स्वीकार कर उन्होंने लीला-गान घुरू किया। '्रमु हाँ सब 
पतितन कौ टीको' जैसे दैन्य-परक पदो की रचना बन्द हो गयी और भगवान्‌ 
श्रीकृष्ण की विविध लीलाओं की पदरचना की बाढ़ आ गयी । 'यूरसागर/ इन्ही 
और भगवान्‌ के अन्य अवतारो की लीला-विपयक पदों का भण्डार है। उनके दैग्य- 
परक और विनयमूलक कुछ पद इसमें अब भो सुरक्षित हैं और जो अनुमानत: पहले 
की रचनाओ के चुने हुए पदों का संकलन है । मुस्य वर्ष्य विषय श्रीकृष्ण, श्रीराघा 
तथा अन्य गोपियों की प्रेम-लीलाएँ हैँ । सूरदास का मन इन्ही मे रमत्ता है। 
लीला-पदो में उनका कवि-द्ृदय अपनत्व अनुभव करता है। महान्‌ य्रुद के सम्पर्ये 
में आने का रावसे बड़ा सुखद परिणाम यह हुआ फि उन्हें अपने स्वभाव पा पत्ता ,&« 

चल गया। बहते हैं कि महाप्रमु वल्लभाचायय ने उन्हे अपनी भागवत पर लिसी & 

सुबोधिनी टीका के आरम्भिक अंश का ही उपदेश दिया था। बाद मे मूरदास ने बहुत * 
कुछ सीसा-सुना होगा, लेबिन “स्वभाव! उद्देक के लिए उतना ही 
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हुआ। विद्वानों ने 'मूरसागर' के पदों में महाप्रमु वल्लभाचार्य के दार्शनिक सिद्धास्तों 
को खोजने का भी ग्रयत्त किया है। पर सही बात यह है कि लीला-विपयक मूल 
सिद्धान्त के अतिरिक्त 'सूरसागर' मे अन्य दार्शनिक सिद्धास्तों की बहुत स्पष्ट चर्चा 
नही है । लगता है दाशं निऊ तत्त्ववाद मे उन्हें विशेष ऊचि नही.थी । लीला-विषयक 
सिद्धान्त उनके कवि-हृदय के अनुकूल भी था और पर्याप्त भी था। महाप्रमु के 
निकट आ जाने के पहले ही वे अन्धे ही चुके थे। सम्प्रदाय के विद्वान्‌ तो उन्हें 
जन्मान्ध ही मानते हैं। इसलिए स्वयं ग्रन्थों का अध्ययन करने का उनका राष्ता 
बन्द ही था। स्वाभाविक ही है कि वे अन्तदू'प्टि का अधिक आश्रय ले सके थे। 
बाह्य-साधन अर्थात्‌ शास्त्रों का अध्ययन उनके लिए केवल दूसरों से सुनकर ही 
आश्रय बन सकता था । उधर उनका मन रमा वही । 
इस कहानी का एक अर्थ यह भी हो सकता है कि महाप्रभु के सम्प्रदाय में 
उनके उन्ही पदों को सुरक्षित किया गया जो लीला-विपयक थे, वयोकि सम्प्रदाय 
में उन्हें ही मान्यता दी गयी । जो पद भात्म-दैन्य के थे उन्हें छोड दिया गया; 
क्योकि महाप्रभु वल्लभाचारय उनके प्रति वितृष्णा प्रकट कर चुके थे। नतीजा यह 
हुआ कि उनके आत्म-परक पद उपेक्षित हो गये। झायद परवर्त्ती जीवन में सूरदास 
को भी उन पदो से वितृष्णा हो गयी हो । जो पद फिर भी वच रहे हैं, वह हमारे 
लिए थोड़े ही सहायक सिद्ध होते हैं। 
उन दिनों संस्कृत मे लिखनेवाले महान्‌ प्रतिभाशाली आचार्य भाष्य और टीका 
लिखने मे व्यस्त थे। दसवी शताब्दी के बाद टीका-युग ही शक्तिशाली हो चुका 
था । विद्वामों और प्रवीण विचारकों के मन में यह बात घर कर गयी थी कि जी 
कुछ अच्छा या नया कहना था, उसे पहले के ऋषियों और आवचार्यो ने कह दिया 
है। इस घोर कलिकाल मे पुरानी बातो की अपने ढग से नयी व्यास्या-भर की जा 
सफती है। श्रुति-सम्मत होना वड़ी बात है। कुछ भी ऐसा नही कहना या मानना 
चाहिए जो श्रुति-सम्मत न हो और प्राचीन या आप्त समझे जानेवाले ऋषि-मुनियों 
के प्रतिपादित सिद्धान्त के प्रतिकूल पड़ता हो । दर्शन हो या ध्मशास्त्र, ज्योतिष हो 
या आयुर्वेद, सबका श्रुति-सम्मत या आप्त-अनुमोदित होना आवश्यक माना जाने 
लगा । नयी बात कही ही नहीं गयी, ऐसा नही था; पर सबको श्रुति-सम्मत बताना 
आवश्यक हो गया था। उन दिनों सबते बड़ा दोप वेद-बाह्य होना था । हे 
इसकी प्रतिक्रिया भी बड़ी तीम्र थी। बहुत-से सम्प्रदाय तब भी थे जिनमें 
श्रुतियों की खिल्‍ली उड़ायी गयो थी । वह अवान्तर प्रसंग होगा। घीरे-धीरे प्रत्येक 
सम्प्रदाय अपने को श्रुति-सम्मत सिद्ध करमे पर ही अधिक बल देने सगा। भवित- 
सम्प्रदायों में यह बात और भी प्रवल रूप में प्रकट हुई। महान्‌ शंकराचार्य ने अपने 
शक्तिशाली भाष्यों में अद्वैतवाद--जिसे थोड़ा हीन साबित करने के लिए 'माया- 
वाद! भी कहा जाने लगा था--क्री स्थापना की । यह वात उन्होंने ग्यारह उप- 
निपदों, ब्रक्ममूत्र और भगवदगीता के भाष्यों में सिद्ध की । वैष्णव मत पर धसकी 
तीब्र प्रतिक्रिया हुई। भवित के लिए अद्वैतवाद बहुत अच्छा आधार नहीं माना जा 
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सकता था। आवश्यक हो गया कि शांकर-अद्वैतववाद या मायावाद का प्रत्याख्यान 
उन्ही ग्रस्थों के भाष्य था टीका द्वारा किया जाये जिन पर स्वयं शकराचार्य मे भाष्य 
लिखे थे। इन ग्रन्वों को तीन प्रस्थान या 'प्रस्थानत्रयी” कहते थे । इन तीन प्रस्थानों 
का अर्थात्‌ (]) ग्यारह उपनिषद्‌, (2) ब्रह्मसूत्र और (3) श्रीमद्भगवद्गीता 
का समर्थन पाये घिना कोई सम्प्रदाय मान्य नही होता था । कभी किसी एक पा दो 
प्रस्थानों की टीका से भी काम चल जाता था, पर तीनो पर भाष्य, टीका या तिलक 
अत्युत्तम माना जाता था। कहते है कि श्री महाप्रभु चैतत्यदेव के 'अचिन्त्य भेद भेद! 
का समर्थक कोई भाष्य नहीं था और इसीलिए उस सम्प्रदाय को जब दास्त्र-सम्मत 
मतो मे स्थान नही दिया जाने लगा तो वलदेव विद्याभूपण ने रातों-रात बेदान्तसूतर 
पर भाष्य लिख डाला और इस प्रकार श्ञास्त्र-सम्मत सम्प्रदायों मे स्थान बनाया । 
इन टीकाओं या तिलकों का प्रतीक तिलक धारण करना हर सम्प्रदाय के लिए 
आवश्यक था | 
महाप्रमु चैतन्यदेव अत्यन्त प्रैमिक स्वभाव के मगवद्भकत थे। उनके सम्प्रद!य 
यानी विप्य-प्रशिप्यों मे 'भागवत महापुराण” का बड़ा मान था। उन लोगों में 
भागवत को ही एकमात्र शास्त्र स्वीकार किया था और भगवान्‌ के प्रति अहैतुक 
प्रेम को सबसे बड़ा पुरुषार्थ माना था-- 'शास्त्रं भागवत पुराणाममल प्रेमापुमर्थो 
महान्‌ ।! इसलिए ही कदाचित्‌ आरम्भ मे उन्होने भ्रस्थानत्रणी का भाष्य नही 
लिखा । यद्यपि प्रस्थानत्रयी की महिमा उन लोगों को भी मान्य थी । 
परन्तु महाप्रभु वल्‍्लभाचार्य ने शुरू से प्रस्थानत्रयी का भाष्य लिखा । इतना 
उन्होने और किया कि श्रीमद्भ/गवत को एक प्रस्थान मानकर प्रस्थानों की संस्या 
चार कर दी और 'प्रस्थान चतुप्ट्य' नाम दिया। अपने तत्त्वा्दीप निबरन्ध मे 
प्रमाण-हूप में चारो प्रस्थानों की वात कही है * 
वेदा: श्रीकृष्णवाबयानि व्यासयूभाणि चैव हि। 
समाधिभाषा व्यासस्य प्रमार्ण तच्चतुप्टयम्‌ ।। (-7) 
उपनिषद्‌ बेद ही है। सो, प्रमाण चतुप्ट्य हुए: () बेद, (2) ओ्ेडप्य कक 
अर्थात्‌ भगवद्‌गीता, (3) ध्यासमूत्र अर्थात्‌ ब्रह्ममूत्र, और (4) ध्याय की सदारि- 
भाषा अर्थात्‌ श्रीमद्भागवत । इनमे भागवत को प्रमा्र-रूप में स्वीडाट छिया गया 
है। मब्यकाल में यह सर्वाधिक प्रभावशाली ग्रस्त रहा दै। छड़ मक्टि कप क्र्य्वं 
प्रन्य है। जो कोई भी इसक्रा लेखक रहा ही, वि.सरदेद् बट मटाहिद-तू होने के 
साथ महाकवि भी था। उपनियद्‌ दे तत्चद्ान और दस्झाज>आडित शथी शाप 
शास्त्रों के सुविचारित मत इस ब्रन्व में रेदर बशिसकि & हक टण प्रार धस: 
मिलफर प्रकट हुए हैं कि इसे 'यमाविक्ाद् दि: दलकच्ट “| के 
उचित है। ब्रह्ममृत्र और भागवत ठोटो 8: ३:८२ दट >. 
में जहाँ तक॑-सम्मत सत्व-श्टिद्धा नए सुमा८7र डर 52! 
प्रभावित करनेबाला और दर ४: 
अपूर्व काल्बय्न्य है | 7 ४25 है 
















॥]क्‍ 
कप 
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करके अन्तरतर को उललसित करनेवाला समाधि-काव्य है। समाधान केवल प्रतीति 
उत्पन्न कराता है और समाधि अनुभूति प्रदान करती है! एक बुद्धि का विपय है, 
दूसरा बोध का । ऐसे महान्‌ ग्रन्थ को व्यास की समाधि-भाषा कहना सर्वेधा उचित 
ही है। महाप्रमु वल्लभाचाय ने केवल यही नही कहा कि यह एक (अतिरिक्त) प्रस्थान 
है, वल्कि यह भी कहा कि केवल एक, दो या तीन प्रस्थानों को ही प्रमाण मानना 
पर्याप्त नही है। किसी मत की ग्र।हकता के लिए यह्‌ आवश्यक है कि बह चारों का 
अविरोधी हो, क्योकि एक मे यदि सन्देह रह जाय तो वह दूसरों के द्वारा ही दूर 
होता है । इसमे भी चारो उत्तरोत्तर अधिक प्रामाणिक हैं। 
“वेद, गीता, ब्रह्मधूत्र और भागवत इन चारो प्रमाणो में प्रत्येक उत्तरवर्त्ती 
(परवर्ती ) प्रमाण पू्व॑वर्ती प्रमाणों में उत्पन्न होनेवाले सन्देह का निराकरण करने- 
वाला है। जो मत इन चार प्रमाणों के अविरुद्ध है, वही ग्राह्म है। जो इनके विप- 
रीत है, वह अमान्य है ।/” 
उत्तर पूर्व संदेहवारक परिकीतितम्‌। 
अविरुद्ध यत्वस्य प्रमाणं तच्च नान्‍्यथा । 
एतद्विझद्धं यत्सव॑ न तन्मान्यं कथंचन॥ (-8 ) 
इसका मतलब यह है कि श्रीमद्‌ वल्लभाचार्य के मत से भागवत केवल एक चौथा 
प्रस्थान ही नही है, वल्कि सबके सन्देहों का तिराकरण करनेवाला व सर्वोत्तम 
प्रमाण है । 
इतनी बड़ी वात कहने का अधिकार उन्हें था। उनकी सुवोधिनी टीका से 
स्पष्ट है कि भागवत को परम प्रमाण मानने का साहस, विद्या और निष्ठा उनमें 
भरपूर मात्रा में थी। ऐसे ही महान्‌ गुर के प्रेरणादायक सान्निध्य मे आकर सूरदार्स 
ने लीला-गान को अपनाया था। स्पष्ट है कि गुरु के महान्‌ सन्देश को वहन करने 
ओर लो+-गोचर करने की अद्भुत शक्ति सूरदास में भी भरपूर मात्रा में थी। 
यहाँ एक बात भागवत के प्रसंग मे और कह लेनी चाहिए । लीलाकथा वो ही, 
'चौरासी वैष्णवन की वार्त्ता' के अनुसार, महाप्रमु वल्लभाचार्य ने सूरदास को 
भागवत के सारमर्म के रूप में बताया था। मि सन्देह भागवत की अपूर्वता, प्रथम 
तीन भ्रस्थानो की अपेक्षा में, सीला-रस के आस्वादन यर बल दैने मे है 
सस्ार सिन्धुमतिदुस्तरमुतितीर्पोंः 
नान्‍्य: प्लंवो भगवत्त. पुरुषोत्तमस्य । 
लीलाकथारस निषेवणमन्तरेण 
पुंमो भवेड्डिविघदु: सदवादितस्य ॥ 
[अति दुस्तर संसार-सिन्धु को पार करने के इच्छुक, विविध दुःसदायी दावाग्नि से 
पीड़ित मनुप्य के लिए भगवान्‌ पुरुषोत्तम (श्रीकृष्य) की लीला-कयाओ से भिन्‍न 
कोई दूसरी नाव नही है।] 
सह भागवत का विभिष्ट सन्देश है। लीलान्कपा ऊपर-ऊपर से देसने पर 
प्राइृत जन के चरित के समान लगती है, पर भागवत्र में बताया गया है कि वस्तुतः 
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वे वैसी नही है, उनका अर्थ गहराई मे है। इसीलिए इस लीला-कथात्मक काव्य 
को व्यास की समाधि-भाषा कहा गया है। समाधि-भापा ऊपर-ऊपर से विसगत 
दिखने पर भी गम्भीर अर्थ देती है। 
बौद्ध सिद्धों की सन्ब्या-भापा का नाम निरवय ही आपने सुना होगा । महा- 
महोपाध्याय प. हरप्रसाद द्ास्त्री तक ने इस शब्द को समझने मे गलती की थी । 
वे बता गये हैं कि जिस भाषा का स्वरूप सन्ध्याकाल-जैसा ही थोड़ा-थोड़ा प्रकाश, 
थोड़ा-थोड़ा अन्धकार से झिलमिल रहता है, वेसा ही रूप इस भाषा का है। कुछ- 
कुछ स्पष्ट, कुछ-कुछ अस्पप्टता से आवृत | प्रण्डितों को इस अर्थ से सम्तोष नही 
हुआ था; महामहोपाध्य।/य प. विधुश्ेखर शास्त्री ने बताया था कि यह शब्द 
सन्धाय' (अभिप्रेत्य) शब्द से मिकला हुआ है। मु्भे भी यह दूसरा अर्थ कभी ठीक 
लगा था; पर अब लगता है कि 'सन्धा-भाषा” वस्तुतः 'समाधि-भाषा' का ही 
अपश्र श रूप है, अर्थात्‌ मागवत जिस प्रकार ऊपर-ऊपर से दिखनेवाले अर्थ से 
भिन्‍न अतिविश्िप्ट अर्थ को प्रकाशित करता है, उसी प्रकार सिद्धो की यह 'सन्ध्या- 
भाषा' भी है। ऊपर-ऊपर से विसगत किन्तु महान्‌ रहस्यपरक अर्थ की प्रकाशिका 
समाधि-भाषा ही 'सन्धा-माप/ है। 
सो, मागवत व्यास की समाधि-मापा है। 'सूरसागर' में ऐसा नही है, लेकिन 
सूरदास जानते है कि वे मागवत में वणित लीलाओं का ही अपने ढग से गान कर 
रहे है। वे यह भी जानते है कि मागवत की लीलाओ का गम्मीर अर्थ है। इस- 
लिए प्रायः अपने लीलागान के अन्त में वे पाठकों को सावधान कर देते हैं. कि 
सूरदास के स्वामी श्यासुन्दर की इन लीलाओ को, (जो 'समाधि-मापा' मे कही 
गयी लीलाओं का अनुकथन मात्र है), वे प्राकृत जन का आचरण न समझे। ये 
वस्तुतः पुरुषोत्तम की अलौकिक लीलाएंँ है। वे कवि है, समाधि-भाषा की सम- 
कक्षता का भ्रम उनके मन में नही है, पर वे यह भी नही चाहते कि लोग इस 
लीला-गान को कोरी कवि-कल्पना मान लें। इसीलिए वे बार-बार अपने पाठकों 
को आगाह करते रहते हैं। आधुनिक समालोचक, जो इस पृष्ठभूमि को नही 
जानता, इन बार-बार सावधान करनेवाली बातों से झुँहलाता है । कभी-कभी वह्‌ 
इसे रसभंग का हेतु मी मान लेता है; क्योकि अगर इस तथ्य को न समझा जाग 
तो ये सावधान-वाणियाँ कवि-कर्म की परिपन्थी ही लगेंगी। भागवत में सिमी 
सावधान-वाणियाँ क्वचित्‌-कदाचित्‌ ही मिलती है। वह समाधि-मापा है। 'गूर- 
सागर! भे ये वार-बार मिलती हैं, क्योकि कवि अपनी रचना को यमरायि-माचा नहीं 
मानता और उसे बराबर लगता रहता है कि उसकी रचना को ट्राह्त जन-गव 
माने जाने की आशंका है। वह इसीलिए सावधान करता आदस्प क समझता द्वै। 
सूरसागर' मागवत से केवल इसी वात मे नहीं, अनेक ठार्टी मे मिल है। महाप्रम 
बल्लभाचार्य और अन्य आचार्यो ने भागवत के गिद्ल्ट ४२ उसकी बब्रित 
लीलाओं का बहुत सूक्ष्म विश्लेषण किया था। दददे दूक्य डिल्टिदद भुरयायर ने 
नहीं मिलेंगे। कुछ बातें उसमें ऐसी मी हैं. शिट्द्रः म शोडदा लि 
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है। इसका क्या कारण हो सकता है ? यह विचारणीय है। 
असल मे 'यूरसागर' शास्त्रीय वैष्णव भक्ति-द्नास्त्र से प्रेरणा अवश्य लेता है; 
पर शास्त्रीय की अपेक्षा लोक-धर्म के अधिक निकट है। उसकी भाषा, छन्द, पात्र 
और विचार-सरणि श्ञास्त्रीय विश्लेषण की अपेक्षा लोक-व्यवह्ार के बहुत निकट- 
पर्यवेक्षण से अधिक प्रभावित है। हिन्दीप्रदेश के लोक-गीतों में वैष्णव भवित्त, 
तत्रापि श्रीकृष्णलीला का प्रवेश, महाप्रमु बल्लभाचार्य से बहुत पहले हो चुका था । 
वर्षो पहले आचार्य रामचन्द्र छुक्ल ने अनुमान किया था कि 'सूरसागर' के पद 
किसी पुरानी लोक-परम्परा के गीतों का माजित रूप हैं। एकाएक ऐसी व्यवस्यित' 
और माजित भाषा का प्रादुर्भाव नहीं हो सकता। इसका यह मतलब नहीं है कि 
ये गान सूरदास के रचे नहीं है। इसका मतलब यह है कि इस प्रकार की प्रेम- 
मीतियाँ, जिनमे कुछ प्रेम और विरह की अनुभूतियों का मामिक चित्रण था, 
पहले से ही लोक में प्रचलित थी। महाप्रमु वल्लभाचार्य-जैसे मनीषियों के सम्पर्क 
में आकर भवत कबियो ने उन्हें व्यवस्थित भक्ति-परक गानों का रूप दिया। अब 
हमारे पास ऐसी बहुत सामग्री है जिसके अश्धारं पर इस बात की प्रामाणिकता 
विश्वसनीय हो रही है ! महायाव बौद्ध-मार्गे यद्यपि लुप्त हो गया था, पर उसके 
भवित-सिद्धान्त की छाप लोक-जीवन पर थी। बल्लभाचार्य और चैतन्यदेव-जैते 
महापण्डित साधकों के शास्त्रीय मत का सहारा पाते ही वह नये तेज से दीप्त हो 
उठा। उसका मूल स्वरूप लोकधर्म का बना रहा । 'सूरसागर' की लीला-्यान की 
प्रेरणा अवश्य 'श्रीमद्भागवर्त' से मिली, पर बहुतत-सी बातें, उस समय उत्तर भारत 
के लोकधर्म की बनी रही और ऐसी वहुत-श्री बातें जो परवर्तती वैष्णव आचार्यों 
की उद्भावनाएँ थी और जिनका मूल श्रीमद्भागवत से बाहर था, इसमे छूट गयी। 
उन्हें लेने का प्रयास भी नही हुआ। 
श्री वल्लभाचार्य ने अनेक शास्त्र-वाक्‍्यों के प्रमाण के आधार पर यह सिद्ध 
किया है कि माया और अविद्या दोनों ही भगवान्‌ की शक्ति होने पर भी भिल- 
भिन्‍न हैं। अद्वैववादियों के हिंसाब से उनमे अभिन्‍नता है। श्रीमद्भागवत के 
अनुसार यह ठोक है, क्योकि दशमस्कन्ध के उनतालीसवें अध्याय मे भगवान्‌ को 
अपनी जिन शक्तियों से निपेवित कहा गया है उतमे अविद्या और माया इन दो 
शक्तियों को अलग बताया गया है : 
श्रिया पुष्ट्या गिरा कान्त्या कीर्त्या तुप्ट्येलयोज॑या । 
विद्याडूविद्ययया शक्‍त्या मायया च निषेवितम्‌ !(भा- 70 39 ! 5) 
संसार अविद्या-जन्य है और प्रपंच माया-जन्य। इसलिए संसार अम है, परस्तु 
प्रप॑च सत्य | संसार से मुक्ति की इच्छा करनी चाहिए। जीव में अहंता, ममता 
आदि विकार होते है जिससे वह अविद्या (गलत जानकारी) के कारण मोह-प्रस्त 
हो जाता है । संसार सिन्धु से पार होने के लिए, जैसा कि पहले ही वताया गया 
है, भगवान्‌ के लीलाकथा-रस का आस्वादन एकमात्र साथन हैं, पर प्रपंच माया- 
जन्य है और सत्य है। वह रहेगा। उसका विलोप सम्भव नही है। संसार और 


सूरदास : स्फुट रचनाएं / 753 


प्रपंच का यह सूक्ष्म भेद वल्लभावार्य के तत्त्व-दशेन को अद्वत-वेदान्तियों के दर्शन 
से भिन्‍न करता है। वे लोग प्रपंच को भी मिथ्या मानते है । पर सूरदास इस प्रकार 
के किसी भेद की चर्चा, मेरी जानकारी में, नही करते । वे भवसागर---जो ससार 
का ही समुद्र-परक रूपक है--की चर्चा तो करते है और उतनी दूर तक वल्लभा- 
चार्य के तत्व-दर्शन के अनुकूल ही है; पर प्रपच की कोई नामत. चर्चा नहीं करते। 
लोकधर्म में ससार ओर प्रपंच के सूक्ष्म भेद का कोई अस्तित्व नही था । वहाँ भव- 
सागर एक स्पप्ट धारणा है और वह भगवान्‌ से भिन्‍न मोह पैदा करमेवाला जगत्‌, 
यम-यातना और मनुप्य का स्वय उत्पन्त किया हुआ अहता-ममता का जजाल, 
एक ही है। सूरदास इस वात मे भी लोक-विश्वास के अधिक निकट हैं। वे भव- 
सागर की प्रपंच से अलग नही समझते । अनेक प्रकार की नरक-यातनाओं मे उनका 
विश्वास है। परन्तु भगवान्‌ को लीला के गान को यम-यातना और नरक-भोग के 
मूल्य पर काम्य मानते है। उनके लिए तो भगवान्‌ से उद्धार पाने का एक ही साधन 
है--शुद्ध मन से भगवान्‌ का स्मरण : 
गनिका किये कौन ब्रत संगम शुऊहित माम पढावे । 
भनसा करि सुमिरो गज बपुरो ग्राह परम गति पावे । 
यज्ञ, याग, तीर्थ, श्रत सब ठीक है, पर भजन के सामने उनका कितना मूल्य 
है! यम-यातना से उद्धार पाने का एक ही उपाय है -भगवन्त-भजन : 
काहे को अश्वभेध यज्ञ कीजे, गयाक्षाद्ध, काशी-कैदार 
प्राय कलप माथे करवत द, चन्दा तरनि ग्रहून लछबार 
सूरदास भगवन्त-भजन बिसु, यम के दूत कौन कार्ट पार । 
सूरदास की यमन्यातना भी भव-सागर का ही परिणाम है | परन्तु भगवत्‌-लीला- 
प्रेम की महिमा के आगे वे यमन्यातना की विकरालता को उपेक्षणीय बतलाते है - 
ऐसो कब करिहो गोपाल ) 
मनसा नाथ मनोरय दस्त हो प्रभु दीनदयुल। 
चरननि चित्त निरन्तर अनुरत रसना चरित रक्षाल । 
लोचन सजल प्रेम पुलकित तन कर कजन दल माल । 
ऐसो रहत लिखत छन-छन यम अपनों भागों भाल। 
सूर सुजस-रागी न डरत मन सुनि यातना कराल॥॥ 
सूरदास के पहले भी ओर बाद में भी ब्ज-क्षेत्र मे देवीपूजा, मस्त्र-तन्तर और 
टीना-टोटका का प्रभाव था । ऐसा अनुमान किया जा सकता है कि थाक्त-मत की 
अनेक देवियों और देवताओं को वैप्णव मत में स्थान मिला। वैष्णव सम्प्रदायों 
मे, विशेयकर गौड़ीय सम्प्रदाय में, गोपियों और उनकी यूथेश्वरियों का विस्तार- 
पूर्वक वर्णन किया गया है महाप्रमु वललभावाय ने गोपियों की उन्‍नीस श्रेणियाँ 
बतायी है-- सात्त्विक स्वभाव की, राजस स्वभाव की, तामस स्वभाव की। तीन 
श्रेणियों मे प्रत्येक के प्रधान के साथ गीण गुणों के मिश्रण से प्रत्येक के छ.-छ& भेद 
होते हैं। इस प्रकार अठारह प्रकार के स्वभाववाली गोपियाँ हुईं इनके अतिरिवत ट्ॉँ 
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निर्मुण स्वभाव का एक ही भेद है। इस प्रकार कुल उन्नीस श्रेणियाँ है। 'यूरसागर' 
में इस प्रकार के पद का कोई सन्धान नहीं मिलता | यह और बात है कि लीला-गान 
के प्रसंग मे उन्होने जिन गोषियों की चर्चा की है, उनमें से किसी-किसी को इन 
भेदों के अन्तगंत मान लिया जाय । 
कुछ नाम सूरदास में भी मिल जाते है, पर बहुत थोड़े । ये नाम हैं : चम्द्रावती, 
ललिता, ('सूरसागर-3525), सीला (3528), चन्द्रावली, सं्ावली, ललिता, 
चन्द्रप्रभा (3520) , ललिता, विशाखा (3454, 3455) और, 
इन्दा, बिन्दा, राधिका स्यामा कामा नारि। 
ललिता औ चन्द्रावती सखिन भमष्य सुकुमारि। 
एक पद में तो कई सखियों के नाम गिनाये गये हैं : स्थामा, कामा, चतुरा, नवली, 
प्रमदा, सुमदा, सुषमा, सीला, अवधा, नन्दा, बुन्दा, कमला, यमुना, तारा, विमला, 
चन्द्रा, चन्द्रावली, अमला, अम्बा, जुहिला, चम्पा, ज्ञाना, माना, प्रेमा, रूपा, क्षम, 
हसा (2626) इत्यादि । इनमें बहुत-से नाम पुराणों मे मिल जाते हैं। कुछ की 
पहचान गौडीय वैप्णवः की लम्बी घूची मे मिल जाती है। परन्तु बहुत-से वाम 
नये है और निश्चय ही सूरदास ने अपने इर्दें-गिर्द के लोक-जीवन से लिये हैं। जी 
बात यहाँ विश्ेप रूप से उल्लेख्म है वह यह है कि सूरदास के बहुत पहले तत्त- 
शास्त्रों (शकत आगमो) में विशेष रूप से सम्मानित देवियाँ वैष्णव-साधना में 
विशेष रूप और स्वभाव लेकर गृहीत हो गयी थी । 'पद्मपुराण', जो निश्वय हीं 
बल्लभाचाय से बहुत पहले अपना वत्तमान रूप ग्रहण कर चुका था और जिसके 
इलोकों को अपनी बात के समर्थन के लिए उन्होने प्रमाण रूप से बहुशः उद्धृत किया 
है, इन शाकतागमों की बहु-सम्म।नित देवियों को वैष्णव-आगमों में सम्मिलित कर 
चुका था। 'मूरसागर' में राधा की जिस सखी को बहुत बार और बड़े अन्तर 
गौरव के साथ स्वीकार किया गया है, वे है ललिता । ललिता शावत आगमों में बहुत 
सम्मानित देवी है। शिव की जो लील-शक्ति विश्व की सुन्दर रूप में रचनाकरती 
है उसी का नाम ललिता है | “ललिता सहख्रनाम' मे इनकी स्तुति में कहा गया है: 
“लीला ते लोक-रचना सखा ते चिन्मयः शिव: 
सो, यह महिमामयी ललितादेवी राधा की अत्यन्त अन्तरंग सखी कही गयी हैं। 
'घूरसागर' में वे कृष्ण को राधा से मिलाने में सहायक बतायी गयी है। विचित्र 
बात यह है कि उनको देखकर ही श्रीकृष्ण बहुत-कुछ समझ जाते है। 
ललिता मुख चितवत मुसकाने । 
आपु हेसी पिय मुख पहचानत दु्ुन मनहिं मन जाने । 
इस प्रकार 'दुद्देंन मनहिं मन जाने! का रहस्य झावत आगमो और 'पद्मपुरार्ण 
की गवाही पर जाना जा सकता है। वहाँ वताया गया है कि ललिता और श्रीक्षप्ण 


7, गूरदास के समन्यामबिक गौडीय भक्तों के वर्गीकरण के बारे से रुछ विस्तृत विवरण थारे 
दिया गया है । 
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बस्तुतः अभिन्‍न है--'ललिता प्रुरुषाकारा कृष्णविग्रह्म' अर्थात्‌ ललिता ही पुरुष- 
रूप मे श्रीक्षप्ण का शरीर घारण करती है। 
इस प्रसग मे 'पद्मपुराण” मे नारद और अर्जुन के उपाख्यान स्मरणीय है। ये 
उपाख्यान किसी लोक-कथा के शास्त्रीय रूप जान पड़ते है और किसी पुराने युग 
की याद दिलाने लगते है, जव श्ञाकत विश्वास वैष्णव-रूप में आत्मप्रकाश करने 
लगे थे। 'पत्मपुराण” के पातालखण्ड के 75वें अध्याय मे बताया गया है कि नारद 
ब्रह्मा के आदेश से वृन्दावन का रहस्य जानने के लिए महाविष्णु के पास गये । वहाँ 
उन्होंने अमृतसरोवर में नारद को स्नान कराया। स्वान करते ही चारद सुन्दरी 
स्त्री के रूप मे हो गये । वहाँ उन्हे बहुत-सी और सुन्दरियाँ भी दिखी। एक ने उन्हें 
श्रीकृष्ण के पास पहुँचाया। उन्होंने अपना परिचय देते हुए अपने को 'तुर्यातीता 
निप्कला' ललितादेवी बताया। श्रीकृष्ण का आलिगन पाकर स्त्री-वेशी मारद को 
परम सुख प्राप्त हुआ | यहाँ ललिता और श्रीकृष्ण मे तथा ललिता और राधा में 
अभेद बताया गया है-- तीनों एक ही है। ललिता जो त्रिपुरसुन्दरी से अभिन्न है, 
यहाँ पूर्ण रूप से राधा के साथ एक हो गयी है। इसी प्रकार अर्जुन को भी एक बार 
श्रीकृष्ण के दिव्य लीला-वपु को देखने की आकाक्षा हुई। श्रीक्षष्ण ने उन्हें महा- 
तिपुरसुन्दरी का क्ृपा-प्रसाद पाने की सलाह दी। वे ही अनुग्रह करें तो यह्‌ 
अभिलापा पूरी हो सकती है। गोपी हुए विना यह सुख नहीं मल सकता और 
महा त्रिपुरसुन्दरी की कृपा के बिना गोपी-रूप पाना सम्भव नहीं है ('पद्मपुराण', 
पातालखण्ड 74, 8-20) । फिर अर्जुन महाभ्रिपुरसुन्दरी के पादुकातल की शरण 
गये जहाँ उन्हें कुलकुण्ड मे स्‍्तान कराया गया और बाला मन्त्र का उपदेश दिया 
गया । फिर वे उनको गोलोक के भी ऊपर स्थित वृन्दावन मे ले गयी और राधा-मस्त्र 
का उपदेश देकर श्रीकृष्ण के सामने ले गयी । तब कढी जाकर अर्जुन को श्रीकृष्ण 
का “रहोरमण' रूप दिखायी दिया । (वही) 
इन उपाण्यानों से लोक मे अत्यन्त प्रचलित शाक्‍त देवियों का वैष्णव रूप 
प्राप्त होने का अनुमान होता है। परन्तु पुराण मे उनका यह रूप प्राप्त करने के 
बावजूद लोक में छक्त देवियों के मूल रूप किसी-न-किसी रूप में जीवित थे। 
उनकी प्रतिष्ठा सूरदास ने देखी होगी । 'सूरसागर” मे सभी गोपियों को और स्वये 
राधा को भी वर-रूप में श्रीकृष्ण को प्राप्त करने के उहं श्य से देवी और शिव की 
आराधना करते दिखाया गया है। उन्हें व्रत, संयम, नियम आदि का पालन करते भी 
दिखाया गया है। ये सारे प्रसंग लीक से ग्रहण किये जान पड़ते हैं। कहने का मतलब 
यह है कि सूरदास लीला-गान के समय शास्त्र की अपेक्ष। लोऋ-जीवन पर अधिक 
आश्चित है । 
श्री प्रमुदयाल मीतलजी ने "ब्रज का सांस्कृतिक इतिहास” नामऊ पुस्तक में 
दिखाया है कि “गणगौर की पूजा आज की कुमारी कन्याएँ घूमधाम से करती हैं । 
भ्ज की कुमारियाँ चैत्र कृष्ण | (एक) को अपने-अपने घरों में मिट्टी अयवा लकड़ी 
की गौर-प्रतिमाएँ स्थापित कर प्रतिदिन उनकी पूजा करती हैं। प्रातःकाल होते 
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ही वे पूजा के लिए दूब और पुष्पों को लाने के लिए सामूहिक रूप में अपने घरों 
से निकल पडती है। उस समय वे 'गणगौर' के गीत गाती जाती है। सायंकाल वे 
गौर माता की आरती करती हुई फिर गीत ग्राती है। उस समय जो गीत गाये 
जाते हैं, उनकी प्रथम पक्तियाँ इस प्रकार हैं : 
4. गौर, ए गनगौर माता, खोलो किवाड़, बाहर ठाड़ी तिहारी पूजनहारी । 
2. गढ़ि लाई म्हारी गौर, छोटो सौ खेलना । 
गणगोौ र-पुजा का अन्तिम दिवस चैत्र शुक्ल 3 है। उस दिन सभी कुमारियाँ अपनी- 
अपनी गौर प्रतिमाओं को, सामूहिक रूप से गीत गाती हुई, किसी जलाशय पर ले 
जाती हैं और वहाँ उनका विसर्जन कर देती है। उसी दिन गणगौर का मेला भी 
होता है जिसमे कुमारी कन्याओं के साथ-ही-साथ सौभाग्यवती नारियाँ भी पूब 
सजधज कर भाग लेती है ।” 
इसी प्रकार 'देवी-पूजन' चैत्र शुक्ल । से 8 तक ब्रज के विभिन्‍न स्थानों मे दैवी- 
पूजा के लोकोत्सव होते हैं! चैत्र घुक्ल पक्ष का आरम्भ होते ही ब्रज के सैंकड़ों 
नर-मारी विविध देवियों की जात (यात्रा) को जाते है। उस समय वे स्त्री-बच्चो 
सहित पीले वस्त्र धारण कर घरों से निकलते है और देवी के गीत गाते हुए बड़ी 
श्रद्धापूर्वक यात्रा करते है। चैत्र शुक्ल 8 देवीपुजा का सास दिन है। उन दिनों 
जिन देवियों की यात्रा की जाती है, उनमें ब्रज की नरी-सेमरी, साचौली, करोती 
की कैलादेवी और नगरकोट की ज्वालाजी विश्येप प्रसिद्ध हैं । इन देवियों के स्थाती 
में बड़ें-बड़े मेले लगते हैं, जिनमें खाद्य पदार्थ और दैनिक उपयोग के सामानवी 
दुकानों के अतिरिवत, सबके मनो रंजन के लिए सेल-तमाशीं वी भी पूरी व्यवस्था 
होती है। इन स्थानों मे आठ दिनों तक बड़ी भीड़-भाड़ और धूम-धाम रहती है। 
यात्रा से वापिस आमे पर अनेझ श्रद्धालु देवी-भक्‍्त 'देवी का जागरण! करते हैं। 
उस समय रात-भर जागकर देवी के गीव गाये जाते है । से 
लांगुरिया देवी की 'गात' को जानेवाले यात्रीगण जो गीत गाते हैं, उनमे 
गुर या 'लागुरिया' नाम का प्राय. उल्लेस विया जाता हैं। “लागुरिया! देवी 
का लाड़िला बेटा माना गया है. जिसके प्रति भमित-भावना प्रकट करना देवी डी 
प्रसन्‍तता के लिए आवश्यक समझा जाता है । यह बड़ी विचित्र बात है कि 'लागुरिपां 
के प्रति मात्रियों की भावना बात्मल्य के साथ-ही-साथ शंगाररस से पूर्ण होती है है 
श्रद्धापूर्वक देवी-पुजन को जानेयाले नर-मारी 'लांग्ुरिया' के नाम से रसिकतापूर्ण 
ही नदी, वरन्‌ अश्लील गीतों फा भी निःगंफ़ोच गायन करते है। इस प्रकार के 
गीत देवी वी प्रसन्‍्नता के आवश्यर साधन माने जाते है । ग्रामीण जनता का 
विश्वास है कि इस प्रकार के गीत गाये बिना न तो देयी प्रसन्न होती हैं और न 
आात' (यात्रा) ही सफल होती है। इस विभित्र विश्वास के कारण यात्रा के 
लिए जानेयाली लोझ-मण्दलियों में रसिक्ताएूर्ण व्यंग-बियोद एवं आमोंस-प्रमोद 
बय बातायरण बना रहता है। दस प्रकार के गीतों का एक कारण यह भी हो रपता 
है कि होती के बाद गाये जाने से उन पर हीवी के स्यंग-विनोंद पी छाया छाी 
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रहती है। यहाँ 'लांगुरिया' के गीतों की कुछ आरम्भिक पंवितयाँ दो जाती हैं 
जिनमें उनकी रसिकतामयी भावना स्पप्ट रूप से व्यवत होती है : 
. मैं मरूगी जहर-विप खाय रे लागुरिया, मति फंसि अइयो 
काऊ और ते । 
2. करि लीजो लू दूसरौ ब्याह रे लागुरिया, मेरे भरोसे मत रहिओ | 
3. नसे में लागुर आव॑गो, नैकु ड्यौडी-ड्योडी रहियो। 
4. अनोस़ी मालिन मैना, करे तो डरपे काहे कूं। 
तेरे हाथ की मुदरी लागुर दई है गढाई॥ 
5. कोरी चूंदरिया में दागु न लगइयो रे लागुरिया। 
यह लांगुर या लांगुरिया नटखट प्रेमी है जो श्रजभापा-काव्य मे बहुत परिचित 
है। भवंत-काव्यो मे तो यह 'लगर' श्रीकृष्ण का ही बाचक हो गया है, पर लोक- 
जीवन में 'लागुर” के साथ सम्बन्ध भी याद रखा गया है। विहारी ने जब कहा 
थाः 
लरिका लैवे के मिसनु लंगर मो ढिग आय । 
गयी अचानक आगुरी छातिन छैल छुवाय ॥ 
तो लोक-जीवन से इस लंगर का सम्बन्ध स्पप्ट ही बना हुआ था। सूरदास लंगर, 
लंगराई, लंगरी आदि शब्दों का प्रयोग लोक-जीवन मे व्याप्त लंगर या लागूरिया 
के चुहल के अर्थ मे ही करते है . 


कान्‍्ह्‌ अब लंगराई हो जानी । 
माँगत दान दही कौ अब लौ अब कछु औरी ठानी । 
है 4 > 


छांडि देहु भंचरा फटिजहै तुम को हम पहिंचानी ॥ 
+>सू. सा., 2092 
ब्रज में पराइ नारि रोकि रासी वनवारि, 
जान नह देत हो जू कौन ऐसी लेंगरी। 
माँगत जोवनदान, भले हो जू भले कान्ह, 
मानत नहिं कस आन, बसि ब्रज नगरी ॥--इत्यादि। 
वही, 2096 
कई बार तो माता योरी के लाइले पूत लागुरिया के व्यवहार की शिकायत के ढग 
पर ही गोपियाँ माता यशोदा से झ्ििकायत करती हैं : 
चली महरि पै सुंदरी उरहत ले हरि कौ। 
अबही वोलि बेंधादए लंगर यह लरिकौ ॥ 
>-सू- सा 204 
ग्रोपियाँ भी 'लंगरिनि' हैं । यश्षोदा उसकी शिकायत सुनकर डाँटती हैं : 
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मेरौ हरि कहें दसहि वरस कौ, तुम जोबन मदमाती। 
लाज नही आवति इन लंगरिनि, कैसे धों कहि आवत्ति वानी । 
--बहीं, 2705 
सूरदास ने गोप-कुमारियों से ऐसा ब्रत भी कराया है और लंगर नन्दलाल को 
उस उत्सव से जोड़ भी दिया है। 'पाइअ सद्द भहृष्णओ' में 'लंगिमा” देसी शब्द 
मिलता है जित्तका अथे है जवानी । इससे जान पड़ता है कि 'जवान' के लिए 'लंग' 
शब्द का प्रयोग हुआ करता होगा। बाद में यह शब्द नन्‍्दलाल के लिए प्रयुक्त 
होने लगा | इसे लकुलीश के साथ सम्बद्ध वताने का कोई आधार नही दिल्तता ! 
'सुरसागर' में गोपियो का इतना अधिक विस्तारित वर्णन है कि इसे स्त्री 
चरित्र का विशाल काव्य कहा जाय तो अनुचित नही होगा। माता के वात्सत्य में 
बह बेजोड़ तो है ही, प्रेमिका का, पत्नी का, कुमारी का, रानी का, गोपबधू का, 
परिहास-पेशला का, चुहल करनेवाली का, विरहिणी का, वासकसज्ज। का, प्रोपित- 
परत्िका का भी वह अद्मुत, स्वाभाविक और सरसत चित्रण करता है। पर ये सब 
किसी सामिका-मेद के ग्रन्थ या ग्रन्थों पर आधारित नही है । सब कुछ लोग-जीवन 
के मिपुण निरीक्षण पर आधारित है। सूरदास का लोक-जीवन का अदुमुत शांव 
अपने ढंग का अनोखा और अद्वितीय है । ! 
शाकत-साधना के अनेक प्रतीक वैप्णव-साधना में आ गये थे । लोक-जौवन में 
भी वे विद्यमान थे। आज भी हैं। डा. सात्येन्द्र ने श्रज के लोक-जीवन में देवियों 
की पूजा, मन्त्र-तस्त्र और शाक्‍्त-प्रतीकों को आधुनिक काल में भी व्यापक रप मे 
प्रचलित पाया है। एकाघ उदाहरण दिये जा सकते है। 
कदम्बन्यृक्ष श्रीकृष्ण और गोषियों की प्रेम-लीला में बहुत महत्त्वपूर्ण स्वान 
रुसता है। यूरदास ने तो कदम्ब-्तद के साथ श्रीकृष्ण और गोपियीं की अनेह 
लीलाओं को जोड़ रसा है। सुधारवादियों मे रोप संचार करनेवाली वस्त्र-हरण- 
लीला भी कदस्ब-तर के साथ छुडी हुई है। श्रीकृष्पच रित को 'अइल्ील' बहनेवाले 
उननीसवी और बीसवी द्वताब्दी के सुयारवादी लोगों के बारे में ऐसी महातियाँ 
प्रयनल्षित हैं कि जिसके घर मे या उसके आस-पास मह 'अश्लीस वृक्ष पाया जाता 
था उसझे यह वे लोग सामाजिक सदुभाव की रक्षा करने भी नही जाया झरते 
ये। इस प्रकार कदम्बन्यृक्ष श्रो़प्प-सीला का प्रतीक ही बन गया है। पर गई 
बस्युतः शाक्‍्त आगमों का प्रतीझ है। बहुत पुराने ग्रस्य 'महानिर्वाधतन्थ में आदि- 
शक्ति था ललिता को 'वदम्बवनसंचारा' और 'कदम्ववनबासिनी बहा गया है। 
यह प्ती ४ धावत आगमों से उठझर लसितादेबी के साय-साय दैप्यय-रापता ता 
अंग बन गया है । भागवन और पचपुराण आदि प्रन्‍्यों में इसने श्रीएप्प-्तीला वा 
अविच्देध रुप धारण जिया है और सूरदास के हाथो तो इसने और भी प्रेम-उे गए 
झूप प्रहण दिया है। यद एक उदशटरण है जो झावा आगमों के बैप्यव रयारार 
गो इसता अधिक सटस्व देता है कि याद में सोग यह बात भूल ही गये कि यद पुणठ 
झौर दसरा यूक्ष रिसी समय शायवन्या पना का उतना ही पतीय था जिया झाज 
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उसे भ्रीकृष्ण-लीला का बनना पड़ा है। इस कदम्व ने ब्रज-लीला को अत्यन्त 
मोहक रूप दिया है। जाकत-साधवा में बह महाविन्दु का प्रतीक था। कोई आइचर्य 
नही कि उसने श्रीकृष्ण की वन-माला में महत्त्वपूर्ण स्थान प्राप्त किया। कहने का 
उद्देश्य इतना ही है कि बहुत प्राचीन काल से ही शाक्त-साधना के प्रतीक वैष्णव- 
साधना में स्थान पा चुके थे और लोक में भी बहुत-कुछ मूल रूप में विद्यमान थे। 
सूरदास बहुत महान्‌ कवि थे। परन्तु अयर आप कावि की महानता की खोज 
उसकी भाषा, छन्द, काव्य-पद्धति, विपयवस्तु आदि की नवीनता द्वारा मिश्वित 
करने के अभ्यस्त है ती आपको बहुत अधिक उत्साहजनक कुछ नहीं मिलेगा। 
लोगों ने सूर-पूर्व और सूर-समकालीन ब्रजमापा का अध्ययन किया है जिससे देखा 
गया है कि भाषा बहुत पहले से काव्य में व्यवहृत होने लगी थी। डा. शिवप्रसाद 
सिह ने सूर-पूर्व श्रजभापा के अनेक मनोज्न सन्‍्धान बताये है। अकबर के दरबारी 
ब्रजभाषा कवियों की उत्तम रचनाएं प्रकाश में आ चुकी हैं। स्वयं सूरदास के गुर 
भाइयों परमानन्ददास, कुम्भनदास, कप्णदास की उसी शैली की, उसी विपय की 
उत्तम रचनाएँ प्राप्त हुई है। सम-सामयिक तानसेन द्वारा रचित अनेक उत्तम गीत 
प्रकाशित हुए हैं। इन सबसे भाषा, विषय, उपस्थापन-पद्धति का जो सन्धान मिला 
है, वह सूरदास की इन्ही वातों से आश्चर्यजनक रूप से मिलती-जुलती है। घ्ुवपद 
था टेक देकर पद-रचना बौद्ध, सिद्धों, नाथो तथा निर्गुणमार्गी उन सन्तो में भी 
मिलती है और जयदेव आदि संस्क्ृत-कवियों में भी | विद्यापति और चण्डीदास 
आदि पूर्ववर्त्ती कवियों की रचनाओं में भी यह बात पायी जाती है। सो, भाषा, 
भाव, विपयवस्तु, उपस्थापन-शैली, जिनका सूरदास मे प्रयोग किया है, वही है जो 
उनसे पहले भी प्रचलित थीं । फिर नवीनता बया है ? 
लोक-जीवन ही 'सूरसागर' की लीलाओं की मुख्य सामग्री है। बिसातिन, दही 
बेचनेवाली, नट-बाजीगर, मेला, पनघट आदि के प्रसग मे सूरदास की वाणी सहस्र 
सुरीं में मुख॒रित हो जाती है । टोना-टोटका, मन्त्र-जन्त्र, झाड-फूँक आदि के लोक- 
प्रचलित विश्वासों के माध्यम से रस का महास्रोत उमड़ पड़ा है। इनका सन्धान 
किसी प्रस्थानत्रयी या प्रस्थान-चतुप्टय में स़ोजना वेकार है। साँप के विष उत्तारने- 
वाले गारुडी गाँवों में आज भी बहुत है, सूरदास के समय मे और भी अधिक रहे 
होंगे । उनको उपलक्ष्य करके मोहन-मधुर रस की अवतारणा सूरदास की ही करा- 
मात है। उस प्रसंग में इस गारुड़ी लीला की अद्भुत सरसता का निर्माण किया 
गया है---राधा को कारे साँप मे डेंत्त लिया। डेंस क्या लिया, कौरति मैया को 
ऐसा ही बताया गया । सरलह्ृदया माँ ने श्याम गारुडी वी वातों मे विश्वास कर 
लिया : हा 
मैया एक मन्त्र मोहि आवे । 
विपहर खाइ मरै जो कोई मो सो मरन न पाव । 
माँ को गाझड़ी की ही खोज थी : 
सूर स्याम मेरो बड़ो मारझुड़ी राधा ज्यावाहु जाइ। 
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सो, श्याम गारुड़ी मे साँप का तो क्या, अपना ही विप झाड़ा : 
बछ पढ़ि-पढि करि अंग परसि करि 
विप अपनों लियो झारि ) 
सूरदास प्रमु बड़े गारुड़ी 
सिर पर गाड़ मारि। 
इस प्रकार की लोक-विश्वासो पर आधारित सरस लीलाओं का भाण्डार है 
'सूरसागर' । इसका मूल प्रेरणा-स्रोत है महाप्रभु वत्लभाचार्य का लौलागत उपदेश 
और प्रचुर उपदाव जुटाया गया लोक-जीवन से । 
माँ यशोदा, मन्दववा, की रति मैया, राधा ओर उनकी सक्तियाँ, ग्वालवाल की 
विभिन्‍न परिस्थितियों और उनसे उत्पनत मनोभावो का ऐसा सहज मनोहर चित्रण 
अद्वितीय है, पर सब कुछ लिया गया है सुनिरीक्षित लोक-जीवन से। पृहस्प के 
जीवन के सारे आनन्द, औत्सुक्य, चिन्ता, प्यार, प्रेम, विरह, सुस-दुस इतनी सचाई 
के साथ चित्रित होकर भी अन्ततः भगवान्‌ की मधुर लौलाओं में पर्यवसित हुए 
हैं। अद्भुत है लोकतत्त्व की लोकोत्तर परिणति। 


[गारतीय भाषा केद्ध, जयाहरलाल तैड्वर विशविद्यातय 
किल्ती से पढित भाषण, 28 मार्च, /90) 


यह अन्ध गायक कौन था ? 


यह अन्यथा मनुष्य जो महाप्रभु वल्लभाचाय की शरण में गया था, थो अपने को 
"सब पतितन की ठीयो ', 'जनमत ही की पातवी' बताकर व्याडु ल बैदना से 'पिधियाँ 
या था (स्वयं महाप्रमु ने ही एस झब्द का प्रयोग फिया था) और अपने को भगवतू- 
सीला ये विषय में अनजान बताया या, वहू रौन था ? बह दिन अवश्यामं में 
अग्पा हुआ था; वहाँ-नहाँ मदरता हुआ गऊूपाट पहुँचा था; हिवता अपमान, 
वियसी अयदेलना, उितसा तिरस्तार पा चुना था, इसगा छुछ भी पता गठी है! 
किस घह़भागी माता-पिता ने उसे जन्म दिया था, दिस निदारण परिरियिधियों में 
उनया यह सासा दर-दर मटकते यो मजबूर हा था, बोर्ट नदीं जाता । रिसी 
में जानते थी परवा भी नही भी । जिसाय दृड्ध रिख्यास ही गया था कि मैं “जतमा 
ही को ववि7 हैं, 'सद पविवल गो शायत्र' हूं, बट जियना उपेक्षित हो भुत्रा हीपा, 
किया अपमाधतित जीयन दिया घुरा होगा, डिस असटनीय परिरिधातियों में जीने 
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की दुर्वार लालसा ने उस भरमते-भठकते की विवश किया होगा--हमे बिल्कुल 
नहीं मालूम) अलौकिक चमत्कारों के विश्वासी हमारे इस देश के लोगीसे माल 
लिया कि वह तो जन्मान्ध होकर दिव्यदृष्टि-सम्पत्व था, या फिर उसमे अपनी 
आँखों को कुमार में प्रवृत्त होते देख स्वयं फोड़ लिया था, या पूर्वजन्म के अभिशाप 
और वरदान की आँखमिचौनी के कारण इस जन्म में अन्धा होकर भी दिव्यदृष्टि 
पाकर तित्य-लीलाबिहार का साक्षी बना रहा, इत्यादि-इत्यादि । उसे कभी कोई 
कष्ट नही हुआ, दुःख नही हुआ, जलती रेत में पटकी हुई मछली की भाँति कभी 
छटठपटाया नही, हाहाकार की झंझा उसके हुदय को कभी भी विकल वेदना से 
झटका नही दे गग्मी--सब प्रकार से सन्तुष्ट, सव प्रकार से वियतरशंक, दिव्यदृष्टि- 
सम्पन्ध लोकोत्तर पुरुष ! परन्तु भरमा बह अवश्य था। सारे कप्टों की कहानी 
अब मालूम नही, पर उसे भटकना अवश्य पडा था ; 
माधौ जू, मन माया वस कीन्ही । 
लाभ-हानि कछु समुझत नाहीं, ज्यों पतंग तन दीन्ही। 
गृह दीपक, धन तेल, तूल तिय, सुत ज्वाला अति घोर। 
मैं मति-हीन मरम नहिं जान्यो, पर्‌यो अधिक करि दौर । 
विवस भयौ नलिनी के सुक ज्यौ, बिन गुन मोहि गद्यौ। 
मै अज्ञान कछू नहिं समुझ््यो, परि दुख-पुंज सह्यौ। 
बहुतफ दिवस भये या जग में, भ्रमत फिर्यौ मति-हीन | 
सूर स्पामसुन्दर जौ सेव क्यों होव॑ ग्रनि दीन। 
-+पूं, सा., पद 46 
'सूश्सायर' को सरसरी नियाह से देख जानेवाला भी यह अनुभव करता है 
कि इसका लेखक जसामातन्य संवेदनशील और व्युत्पत्त कवि था। प्रेम का वह निषुण 
चितेरा था, भाषा का वह बादशाह था, अलंकार उसकी उक्तियों के पीछे-पीछे 
दौड़ते थे, रूप शो, वर्ण को, प्रभा को, आभिजात्य को, विलासिता और विदग्धता 
को अनायास हपायित करनेवाला वह महात्‌ सौन्दर्मशिल्पी था। प्रेम के सारे चुहल 
उसके परिचित थे---फिर बह माता का हो, प्रिया का हो, सुहृद्‌ जनों का हो--- 
और जमकर उन्हें अभिव्यक्ति देने की अपार शक्ति से बह सम्पन्न था। उन्मत्त 
मौवन की विलासकला का भी चितेरा था और ववसन्त विरहावस्था का भी 
निपुण गायक था। भनिस्सन्देह उसने सबकुछ लीलाधाम भगवान्‌ श्रीकृष्ण को 
समवित कर दिया था, पर यह अद्भुत समरपेण जानवगर का सुचिन्तित समर्पण 
था, किसी अनजान भोलेनाथ का अटप्टा आत्मापेण नही था। प्रेम उसके हृदय में 
हिलोरें ले रहा था, विरह की व्याकुलता से वह्‌ बेचन हो उठा था, पर यह सब 
सावधानी से उसने अपने आराध्य को समारित कर दिया था । उसझी प्रत्येक शिरा 
से यह गुए-श्रदत्त मन्‍्च्र निरन्तर मुसर हीता रहा कि 'त्वदीय॑ वस्तु गोविन्द तुम्ब- 
प्रेव समर्पये । वह जन्मान्ध नहीं था। वह ऐसा था जिसे वासिदास 'सचेता' कह 
यये हैं, जिसवय मन प्रत्येक व्यक्ति का सुख देसकर सु्सी और दु देसफर तदावगर 
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हो जाता है। वह यज्योदा के साथ, प्रेमपरवश्चा और विरहिणी गोौपियों के साथ, 
नन्‍्दवबा के साथ, ग्वालवालों के साथ, ज्ञानत्रती उद्धव के साव--सबके साथ 
तद्भावभावित हो जाता था । 
वह सही अर्थों में सहृदय था; सहृदय जो सबकी अनुभूतियों के समय की 
हृदयगत अवस्था के साथ अपना हृदय एकमैक ३.र देता है--समाना हृदयानिव: । 
उससे पारिवारिक जीवन को सम्पूर्णता में देसा था, पुन-जन्म के समय की आवर्दा- 
भिव्यक्ति का वह प्रत्यक्ष साक्षी था, गोपवधुओ का, दूर्वा, दधि, रोचना, अक्षत 
आदि के साथ वधावा का उत्लास वह अपनी प्रत्येक शिरा से अनुभव कर सकता 
भा; बच्चे का तैल, उबटन, काजल लगाना, अंगूठा चूसना, तोतली बोली वोलना उसे 
अहुत प्रिय था; बच्चे के मणिमाला और चौतनी धारणकर डिठौना, आँजन सगाकर 
किलकने पर वह भाव-विह्ृल हो जाता था ) यह उन प्रवीण गोपवधुओ के उल्लास 
के साथ स्वयं थिरक उठता था जो गाँव के नाते चाची, दादी, बुआ, भाभी वी 
समझीला थीं। उसे कर्णवेध-संस्कार का पता था, यज्ञोपवीत-संस्कार की बहुत 
अच्छी जानकारी थी और विवाह के उल्लास का तो कहना ही क्या ? उसे वधू के 
गौरी-पूजन कै साथ चुपके-से अभिलकित वर माँग लेने की गोपनीय मार्वसिक 
अवस्था का, दुलहिन का दुलहे को नजर-भर देस लेने की दवी हुईं पर उत्त 
अभिलापा का रहस्य मालूम था, उसे यर-वधू का जूआ खेलना, वधू की सहेलियों 
का गाली गाना, दहेज और लेनदेन के रिवाज का बहुत अच्छा ज्ञान था । वह लड़के 
और लडकियों की वाल-शड़ाएँ---आंखमुदौवल, लुका-घोरी, गुतली-डण्डा, भींटा- 
चक-डोरी, चौगान सव जानता था और जानता था इनके अन्तराल में पनपनेबाली 
अविज्ञात प्रेम-लीला को। 
पहुला केवल सेल ही था : 
खेलन हरि निकसे ब्रज खोरी । 
कटि कछनी पीतांबर ओढे, हाथ लिये भौरा चक-डोरी। 
मौर-मुकुठ कुंडल ख्वनन वर दसन दमक दामिनि छवि धोरी । 
गये स्थाम रवि तनया के तट अंग लसति चन्दन की सखोरी | 
औचक ही देखी तहें राधा नयन विशाल भाल दिये रोरो। 
मील बसन फरिया कटि पहिरे बेनी पीठ रुलति झकझोरी । 
संग लरिकनी चलि इत आवति दिन योरी अति छवि तन गोरी । 
सूर स्थाम देखत ही रीमे नैन-नैत मिलि परी ठगोरी। 
-सूर-साहित्य, यू. 484 
वह पनघट और नदीतीर वी छेडखानी का वहुत अच्छा जानकार था, उसे गी- 
चारण और वंशी-बादन के समय रहस्यमय प्रेम के घातप्रतिधातो की भी पता था। 
वह प्रिया की आँखों की अपार उत्सुकता देख सकता था, क्षणमर भी न मिलने से 
उत्पन्न व्याकुल छटपटाहट की तो उसे जरूरत से कुछ ज्यादा ही जानकारी थी । 
वह सचमुच ही महान्‌ रसिक था। उसमें सब कुछ लीला-निकेतन को च्यौछावर 
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कर देने की अपार घब्ति भी थी। वह कभी यशोदा के माध्यम से अपती व्याकुल 
बेदना प्रकट कर दिया कःस्ता है : 
लाता ही बारी तेरे मुस् पर ) 
कुटिल अलक मोहन सन बिहंसनि भूकुटी विकट लसित नैननि पर ) 
दमकति दूध देंतुलिया विहेंसति मनों सीप घर कियी वारिज पर ! 
लघु-लघु सिर लट घूंघरवारी लटानि लटक रहौ माथनि पर । 
यह उपमा कार्प कहि आवे, कछुक कहीं सकुचति हो जिय पर । 
मंवतनवद्ररेविपधि राजत, सुरगुझ सु उद्दोत परसपर | 
लोचन लोल कपोत लालत अति नामिक को मुकतना रद छद पर । 
सूर बाहा स्यौछावर करिये अपने लाल ललित लर ऊपर । 

“-यूर-साहित्य, पृ. 28 
या फिर, 

मेरे कानहू कमल-दल-लोचन । 

अबकि बेर बहुरि फिर आवहु कहा लगे जिय सोचन । 
यह लालता होति जिय मेरे वैठी सोचत रैहों, 

गाड़ चरावन कानह कूवर सो कबहें भूलि त कही । 
करत अम्याव न वरजो कवहूँ अर माखन की चोरी । 
अपने जिमत मैने भरि देसी हरि हलधर की जोरी । 
दिवस चार मिलि जाहू साँबरे कहियी यहै सेदेसी, 
अबकी बेर आनि सु दीजे, सुर मिदाय अंदेसौ । 

“+मेर-साहित्य, प्‌ 26 
और कभी राधिका के हृदय में पैठकर अपनी व्याकुल वेदना व्यक्त कर दिया 
करता था : ड 

आजु रैनि नहिं नींद परी । 

जागत गनत गगन के तारे रसना रटत गोविंद हरी । 

वह चितवन बह रथ हो बैदन जब अकूर की वाँह गही । 
बितवत रही ठगी-सी ठाढी कहिं ते सकेत कछू काम-दही | 
इतनो मन व्याकुल भयौ सजनी आरज पंथह ते विडरी।| 
पूरदास प्रभु जहाँ सिधारे कितिक दूर मथुरा नगरी । 

“सूर-साहित्य, पू 8 

इतना विज्ञाल सोकाचार का ज्ञात, इतनी मर्मभेदी प्रेम-कथाएँ, इतनी मोहक 
चितबनो का इन्द्र, इतना अद्भुत अत्म-निवेदन क्या सुती-सुनायी बात है ? कविवर 
रवीदनाथ ने वगाल के किसी पुराने वैष्णव कवि से जो वात पूछी थी, वह पूछने 
का लोभ वया सूरदास के पाठकी की नहीं होता ? 
"सच बताओ है वैष्णव कवि, तुमने यह प्रेमचित्र कहाँ पाया था ? यह बिरह- 
| त्तप्त गान तुमने कहाँ सीखा था ? किसकी आँखें देखकर राधिका की आँखें गि 
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आ गयी थी ? निर्जन वसस्त-रात्रि की मिलन-शया पर किसने तुम्हें भुज-पाश्ों से 
बाँध रखा था; और अपने हृदय के अग्राध समुद्र में मग्न रखा था? इतनी भैम- 
कथा, राधिका की चित्त विदीर्ण कर देनेवाली तीत्र व्याकुलता तुमने किसके मुँह 
और किसकी आँखों से चुरा ली थी ? आज क्या इस संगीत पर उसका (कभी कुछ 
भी) अधिकार नहीं है ? क्या तुम उसी के नारी-हृदय की संचित भाषा से उसी 
को सदा के लिए वंचित कर दोगे ? ” 
-यूर-साहित्य, पृ. 79 
पर किसी ने यह अश्न नही पूछा । सबने यह मानकर सनन्‍्तीय कर लिया कि 
सूरदास तो बस दिव्यदृष्टि-सम्पन्न लोकोत्तर प्रतिभा के धनी थे। उन्हें अपनी अप- 
हायावस्था का कभी अहसास ही नहीं हुआ । इतना रूप, इतना रंग, इतने हाव- 
भाव, इतने कटाक्ष, इतने गतिशील अनुभाव, इतनी मोहक भाषा, ऐसा तन्मय 
भाव, इतनी चुहल, इतनी व्याजोक्तियाँ वया वात-की-बात हैं? अन्तरतर की 
निजी वेदना, आँखों का अभावजन्य दु:ख, देखने की अपार लालसा और न देस 
सकते कै क्षोभ का विकट द्न्द्र वया कभी इस अनोखे भक्त कवि के भावुक चित्त में 
टीस नही उत्पन्न करता ? मेरा मन कहता है कि अवश्य यह हृदमद्वावी विडम्बना 
सूरदास को व्याकुल कर जाती होगी। निरुपाय वे नहीं बने। सारी पीड़ा को 
हँसते-हँसते झेल गये । यह क्या समपित चित्त के लिए कम सन्तोष का विषम था 
कि आँखों को भगवान्‌ ने अपने चरणों के नीचे डाल दिया : दूसरे रूप को देखने 
का मार्ग ही बन्द कर दिया। लाज-संकोच ती आँखो के कारण ही पैदा होता है। 
बह रास्ता भगवान्‌ ने बन्द कर दिया और अब हालत यह है कि कुछ भी माँगन मे 
संकीच नहीं | ढीठ तो उन्होने ही घना दिया : 
तुमही मौरौ ढीठ कियौ । 
मैन सदा चरननि तर रासे मुख देखत न बियौ। 
प्रगु मेरी ठुम सकुच मिटाई, जोइ सोइ माँगत पेलि । 
माँगों चरन सरन व्‌ 'दावन, जहाँ करत नित केलि। 
--सयूर-साहित्य, पृ. 79 
इयाम और द्यामा का अद्भुत रास-बर्णन करना है। रूप का, रंगे का, पीते 
का, लय का, शोभा और चारुता का, गतिशील चांचल्य का, नयनाभिराम 
चित्रण ! क्या यह सब आँखों के बिना हो सकता है ? श्लोभा के समुद्र में ज्वार 
आया हुआ है : 
नृत्यत स्याम नाना रंग । 
मुकुटलटकनि, भूकुटि-मटकनि, घरे नटवर अंग। 
चलत गति कठि कुनित फिकनि, घुँघधह झनकार ) 
सनौ हंस रसाल बानी, अरस-परस बिहार ॥॥ 
लसति कर पहुँची उपाजे, मुद्रिका अति जीति। 
भाव सौ भुज फिरत जबही, तवहि सोभा होधि।॥। 
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कबहूँ नृत्यत चारि-गति पर कहें नृत्वत आपु। 
सुर के प्रभु रसिक के मत्रि, रच्यों रास प्रतापु ता 
-पूरसागर, 074 
गति सुधंग नृत्यति ब्रज-नारि । 
हाव भाष नैननि सैननि दे, रिश्ववति ग्रिरिवर घारि। 
परग-पय्य पटकि भुजनि लठकावति, फूँदा करनि अनूप। 
चंचल चलत झूमका अंचल, अद्भुत है वह रूपए 
दुरि निरखत अंग, रूप परसपर दीठ मनही-मन रीझ्षत 
हँसि-हँसि बदन वचन रस बरपत, अंग स्वेद जल भी जत ॥॥ 
देनी छूटि संद बगरामी, मुकुट लटकि सठफानी। 
फूल खसत सिर ते भये न्यारे, सुभग स्वाति-सुत मानो ॥ 
गान करति नागरि, रीके पिय, लीन्ही अंकम लाइ। 
रस-वस ह्वँ लपटाइ रहे दोउ, सूर सखी बलि जाइ ॥ 
“+खूरसागर, 675 
सुरदास यह सोचकर एक क्षण के लिए शिधिल हो जतते है। 'हाय प्रमु, कैसे 
वर्णन करूँ ? कर भी दूँ तो कौन मानेगा ? जिसे आँख ही नहीं उसके वर्णन का 
कया विश्वास ? दयानिधान, वर्णन ती करूँगा ही; पर यह बार-बार माँगना चाहता 
हूँ कि फिर नरदेह दो, फिर मनुष्य के रूप में जन्म दो --ऐसे मनुष्य के रूप मे जिसके 
दो नमन बने रहें ! ' 
नयन-वंचित सूर को यह बड़ी ही कातर प्रार्थना है। मनुष्य का जन्म पाकर 
भी आँखों का अभाव ! इस विकट बविडम्वता से उबार देना प्रमु ! 
रास-रस रीति नह वरनि आवे । 
कहाँ बैसी बुद्धि, कहाँ बह मन ली, कहाँ यह चित्त जिय भ्रम भुलावै । 
जौ कही, कौंत माने, जो निगम-अगम-कृपा विनु नहीं या रसाहि पावै। 
भाव सौ भजे, बिनु भाव में यह नहीं भाव ही माहि ध्यानहिं बसावे। 
यह निज मंत्र, यह ज्ञान यह ध्यान है, दरस-दंपति भजन-सार गाऊ। 
यहै भाँयों आरनर प्रभु सुर के, जैर दोज रहें, हर-रेह एज? 
->ग्रूरसागर, ]624 
चुकितकारी रूप का, चटकीली वर्णच्छठा का, जगमगाते आभूषणों का, रग- 
विरंगे रत्ननटित लहूँगों का, लह॒राती किनारीबाली साड़ियों का और उनके भीतर 
झाँकनेवाली कसी चटकदार अंगियों का बखान करना है और आँखें मदारद ! हाय 
रे बिडम्बता ! 
सूरदास यही थोड़ा रुककर तुरन्त सम्हल जाते हैं और फिर रूप और शोभा 
के गतिमान सचरण में अपने की निमम्न कर देते हैं। कसक रह-रहकर उठती 
अवश्य है । कभी-कभी किसी गोपी के माध्यम से क्षण-भर को हृदय के भीतर छिप्रील 
दारुण बेदता ऊपर आ ही जाती है ! 
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आ गयी थी ? निर्जन वसास्त-रात्रि की मिलन-दौया पर किसने तुम्हें भुज-पाश्ों से 
धाँध रसा था; और अपने हृदय के अगराध समुद्र में मग्त रखा था? इतनी प्रेम- 
कथा, राधिका की चित्त विदीर्ण कर देनेवाली तीज व्याकुलता तुमने किसके मुँह 
ओर किसको आँधों से चुरा ली थी ? आज कया इस संगीत पर उसका (कर्मी कुछ 
भी) अधिकार नही है ? क्या तुम उसी के नारी-हृदय की संचित भाषा से उसी 
को सदा के लिए वंचित कर दोगे ? ” 
“-सूर-साहित्य, पृ. 79 
पर किसी ने यह प्रइव नहीं पूछा । सबने यह मानकर ससन्‍्तोष कर लिया कि 
सूरदास तो बस दिव्यदृप्दि-सम्पन्त लोझोत्तर प्रतिभा के घनी थे। उन्हें अपनी अतत- 
हायावस्या का कभी अहसास ही नही हुआ । इतना रूप, इतना रंग, इतने हाव- 
भाव, इतने कटाक्ष, इतने गतिशील अनुभाव, इतनी मोहक भाषा, ऐसा ततन्‍्मय॑ 
भाव, इतनी चुहल, इतती व्याजोक्तियाँ यया बात-की-बआत हैं? अन्तरतर वी 
निजी वेदता, आँसों का अभावजन्य दु.स, देसने की अपार लालसा और न देख 
सकते के क्षोम का विकट द्व्द वया कभी इस अनोसे मत कवि के भावुक चित्त में 
दीस नही उत्पत्न करता ? मेरा मत कहता है कि अवश्य यह हृदयद्वावी विडम्वता 
सूरदास को व्याकुल कर जाती होगी। निरुपाय वे नहीं घने) सारी पीड़ा को 
हँसते-हँसते झेल गये | यह कया समपित चित्त के लिए. कम सनन्‍्तोप का विपय था 
कि आँखों को भगवान्‌ ने अपने चरणों के नीचे डाल दिया ! दूसरे रूप को देखने 
का मार्म ही वन्द कर दिया। लाज-संकोच तो आँसों के कारण ही पैदा होता है। 
वह रास्ता भगवान्‌ ने बन्द कर दिया और अब हालत यह है कि कुछ भी माँगने में 
संकोच नहीं | ढोद तो उन्होंने ही बना दिया : 
तुमही मौकौं ढीठ कियो । 
मैन सदा चरननि तर रासे मुख देखत न वियो। 
प्रमु मेरी तुम सकुच मिटाई, जोइ सोइ माँगत पेलि। 
माँगों चरन सरन व्‌'दावन, जहाँ करत नित केलि । 
--सूर-साहित्य, पृ. 79 
श्याम और श्यामा का अद्भुत रास-वर्णन करना है। रूप का, रंग का, ताल 
का, लय का, शोभा और चारुता का, गतिशील चांचल्य का, मयनाशिराम 
चित्रण ! बया यह सब आँखों के विना हो सकता है ? शोभा के समुद्र में ज्वार 
जाया हुआ है : 
नृत्यत स्थाम नाना रंग 
मुकुटलटकनि, भूकुटि-सटकनि, घरे नटवर अंग | 
चलत गति कटि कुनित किकमि, धुँधर झ्नकार । 
मनी हंस रसाल वानी, अरस-परस बिहार ॥॥ 
लसति कर पहुँची उपाजे, मुद्रिफा अति जोति। 
भाव सौं भुज फिरत जबही, तर्वाह सोभा होति॥ 
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कवहूँ नृत्यत नारि-गति पर कवहें नृत्यत आपु। 
सूर के प्रभु रसिक के मनि, रच्यो रास प्रतापु ॥ 
+खस्रसागर, 074 
गति सुघंग नृत्यति ब्रज-तारि। 
हाव भाव नैननि सैननि दे, रिझवति गिरिवर धारि। 
प्रग-पय्य पटकि भुजनि लटकावति, फूंदा करनि अनूप। 
चंचल चलत झूमका अचल, अद्भुत है वह रूप॥ा 
दुरि निरखत भंग, रूप परसपर दोउ मनही-मन रीझत | 
हँसि-हँसि वदन वचन रस वरपत, अंग स्वेद जल भीजत ॥ 
देनी छूटि लटे बगरानी, मुकुट लटकि लटकानौ। 
फूल ख़सत सिर ते भये न्यारे, सुभग स्वाति-सुत मानौ॥ 
गान करति नागरि, रीके पिय, लीन्ही अंकम लाइ। 
रस-बस हल लपटाइ रहे दोउ, सूर सखी वलि जाइ॥ 
5ःस्ससागर, 675 
सूरदास गह सोचकर एक क्षण के लिए शिथिल हो जते हैं । 'हाय प्रमु, कैते 
वर्णन करूँ ? कर भी दूं तो कौन मानेगा ? जिसे आँख ही नही उसके वर्णन का 
कया विश्वास ? दयानिधान, वर्णन तो करूँगा ही; पर यह वा र-वार माँगना चाहता 
हूँ कि फिर नरदेह दो, फिर मनुष्य के रूप में जन्म दो --ऐसे मनुष्य के रूप मे जिसके 
दो नयन बने रहें ! ! 
नयन-बंचित सूर की यह बड़ी ही कातर प्रार्थेना है। मनुष्य का जन्म पाकर 
भी आँखों का अभाव ! इस विकट विडम्वना से उवार देना प्रभु ! 
रास-रस रीति नहिं बरनि आबे। 
कहाँ वैसी बुद्धि, कहाँ वह मन लहौ, कहाँ यह चित्त जिय भ्रम भुलावै। 
जी कहौ, कौन माने, जो नतिगम-अगम-कृपा विनु नही या रसहिं पावे। 
भाव सौ भजै, विनु भाव मे यह नही भाव ही माहि घ्यानहिं बसाबवे। 
यहै निज मंत्र, यह ज्ञान यह ध्यान है, दरस-दंपति भजन-सार गाऊं। 
यहै सागों बार-बार प्रमु सूर के, नैन दोउ रहे, नर-हेह था! 
“+सूरसागर, 624 
चकितकारी रूप का, चटकीलो वर्णच्छठा का, जगमगाते आभूषणों कग, रंग- 
बिरंगे रत्नजटित लहेंगो का, लहराती किनारीवाली साडियों का और उनके भीतर 
झाँकनेवाली कसी चटकदार अंग्रियो का बखान करना है और आँखें नदारद ! हाय 
रे बिडम्बना ! 
मूरदास यही थोड़ा रुककर तुरन्त सम्हल जाते हैं और फिर रूप और शोभा 
के गतिमान संचरण में अपने को निमग्न वःर देते हैँ। कसक रह-रहकर उठती 
अवश्य है । कभी-कभी किसी योपी के माध्यम से क्षण-भर को हृदय के भीतर छिपी 
दारुण वेदना ऊपर आ ही जाती है ! 
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सुन री सस्ती बचन इक मोसी | 
रोम-रीम प्रति लोचन चाहति दं सावित है तोसौं। 
मैं विधना सो कहो कछ नहिं, नित प्रति निमि को कोसी । 
वेऊ जे नीके है रहते निरसति रहती हों सौं। 
+-सूरसागर, 2447 
इस पद में भी सूरदास की अपनी क्षीण दृष्टि की व्यया ही सुन/यी देती है। 
कई पदों में सूर की यह व्याकुलता फूट पड़ी है। ऐसा जान पड़ता है कि 
सूरदास के दैस्य-भाववाले पद ही सुरक्षित रह पाये । एक पद ऐसा मिलता है जिससे 
लगता है कि उनकी आँखें थी रे-धीरे सराब हुई थी। इस पद मे उन्होंने बताया है 
कि उनकी एक ही आंख बची है और उसमे भी पूरी ज्योति नदी है : 
भव हो माया हाथ विकानी। 
परवस भयौ पसू ज्यो रजु-बस, भज्यी ने श्रीपति रानौ। 
हसा-मद-ममता-रस मूल्यों, आसा ही लपटानौ ॥| 
याही करत अधीन भयो हो, निद्रा अति न अघानी | 
अपने ही अज्ञान तिमिर मैं, विसरयौ परम ठिकानों । 
सूरदास की एक आंब्ि है, ताहू में कछु कानौ । 
--सू रसागर, 47 
ऐसा लगता है कि यह पद महाप्रमु बल्वभाचार्य से मिलते के पहले का लिखा 
हुआ है। इसमें वर्तमान काल की क्रिया का प्रयोग है। महअ्रमु ने उन्हे 'आँधरा' 
ही देखा था, उसके पूर्व उन ही आँखें किसी कारणवश नप्ट हो रही थी, पूरी तरह 
नदी गयी थी और तब भी उनका नाम 'यूरदास” ही था। जल्दी ही उनकी यह 
दूपरी आँख भी नही रही | शायद उसी समय उन्होंने यह पद लिखा हो कि प्रिय 
तो निस्सन्देह महादानी है, पर कृपा उन्ही पर करते हो जितप्े पहले की कुछ 
पहचान हो, बिचारे सूरदास का कौन निहोरा है, उसके तो आँख भी नही है : 
कहावत ऐसे त्यागी दानि । 
चारि पदारथ दिये सुदामहि अरु ग्रुरु के सुत आनि। 
रावन के दस मस्तक छेद्दे, सर गह्ठि सारंग-पानि। 
लंका दई विभीवण जन कौ, पूरव ली पहिचानि। 
विप्र सुदामा कियी अजाची, प्रीति पुरातन जानि। 
सूरदास सौ कहा विहोरो नैननि हें को हानि। +-सूरसागर, 3 
पता नही यह नाम माता-पिता का दिया हुआ था या तोक-प्रदत्त था। लेकिन 
जिस बहादुरी से कवि ने अपनी समूची दुर्बलता और साधनद्वीवता को दवाया और 
पूरे व/छू-काय और मन को बतपूर्वक भगवदुभक्ति की ओर मोड दिम्मा था व 
उन्हें 'यूर'(झूर) नाम का सच्चा अधिकारी सिद्ध करता है। उनके पूर्ववर्त्ी मूक 
कवियों मे भक्त का एक आदर्श 'सूर' या घूर को माना था। बबीर ने तो 'तूरातन 
(धूरत्व) की महिमा वग साता भाव से बखान किया है। वही सच्चा सुर है जो 


सुरदास : स्फुट रचनाएँ / 67 


इन्द्रियो मे जूसता हुआ मन को काबू में करके परमग्रेमिदः भगवान्‌ को सर्वस्व 
उलीनकर दे देता है: 

पूर्ण पदुया न छूटियो सुणि रे जीव अबूझ। 

कबीर मरि मैदान में करि इद्रयाँ सूँ झूझ ॥ 

कबीर सोई सूरिवाँ मन सूं मोड़े झूस । 

पच पयादा पाड़िले दुरि कर सब दूज ॥ 

कदर मेटे संसा को नही, हरि रंग लाता हेत । 

काम फ्रोध सूं झूझणा, चौड़े मारया खेत ॥ 

कामर बहुत पसावही, बहकि न बोल सूर। 

काम परा ही जाणिये, विसके मुस पै नूर ॥ 
सूरदास निस्सन्देह ऐसे ही “सूर' थे। अपने अन्‍्तर्जयत्‌ के इन्द्रों से जुझकर ही थे 
विजयी हुए थे। अउने परम आराध्य को उन्होंने सच्चे यूर (धूर) की ही भांति 
बरण फिया था । कबीर ने भवत के लिए जिस प्रशार के सूर को आदर्श माना था 
बेबैस्ते ही थे. 

अब तो जुझन। ही बरी, मुड्ि चात्याँ घर दूर । 

सिर साहिब को सौपता सोच न बीज सूर॥ 
अनुमान किया जा सकता है कि कवीर आदि महूान्‌ सन्‍्तो के प्रभाव से जन-साधा रण 
में उत्कृष्ट और जितेन्द्रिव भवत के लिए उसी प्रकार “सूर' शब्द प्रवलित हो गया 
होगा जिस प्रकार परवर्ती काल में वशी और ज्ञानी व्यक्ति फो 'स्वामी' कहना रूढ 
हो गया। 'मूर' कदाचित्‌ लोक-प्रदत्त माम ही हो। दास वैष्णव भाव का 
सूचक है। 

ऐसा लगता है कि विरक्त्र होने से पहले वे समृद्ध गृहस्थ-जीवन विता चुके 

थे। उस जीवन के अनुभव वे भूले नही थे। 'यूरसागर' के आरम्भिक पदो से भी 
ध्वनित होता है कि कुछ समय तो वे सुधषी गृहस्थी थे । उनके भी 'सुत-सतान स्वजन 
बनिता रति घन समान उनई' थी (पद 50) । तुलसीदास की तरह 'कूकर टूकर 
लागि ललाई' वाली स्थिति नही थी | पर न जाने क्या ऐसा घटित हुआ, बीच में 
कौन-सी ऐसी दुर्भाग्य की आँधी आयी फ़ि वे विरक्त हो गये । वे आँख रहते ही-- 
कम-पै-कम एक ऑख रहते ही--सब-कुछ छोड-छाडकर निकल पड़े । वे कभी- 
कभी इस सोच में पड अवश्य जाते रहे होगे कि वया-का-क्या हो गया, क्या योजना/|८ 
बनायी और क्या बन गया। 

है मैं एकौ तो न भई। 

ना हरि भज्यौ, न गृह सुप्त पायी, वृथा विहाइ गई। 

ठामी हुती और कछु मन मैं, और आनि ठई। 

अविगत-मति कछु समुझ परत नहिं, जो कछु करत दई। 

सुत-रानेह-तिय सकल छ़ुटेंब मिलि, निश्चिनदिन होत सई । 

पद-नख-चंद चकोर विमुख मन, खात भेंगार मई । 
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विपय-विकार-दवानल उपजी, मोह-वयारि लई। 
अमत-भ्रमत वहुते दुख पायी, अजहूँ व टच गई । 
होत कहा अबके पछिताएँ, बहुत वेर बितई। 
सूरदास सेये न कृपानिधि, जो सुख सकल मई। 
लगता है झिसी महामारी से सारा परिवार नप्ट हो गया। आँखों पर उसी 
मे अपना दुष्प्रभाव छोडा होगा । बहुत बड़ा आधात लगा होगा इस महान्‌ भावुक 
कवि की | सारा खेल विगड़ गया था। सिवा भगवान्‌ की शरण के कोई रास्ता नही 
था। वही शरण उन्होंने गही : 
कौन सुने यह बात हमारी ? 
समरथ और न देखो तुम विनु, कासौ विथा कहीं बनवारी ? 
तुम अविगत, अनाथ के स्वामी, दीन-दयाल, निकुंज-बिहारी । 
सदा सहाइ करी दासनि की, जो उर धरी सोइ प्रतिपारी | 
अव किंहिं सरन जाउ जादोपति, राखु लेहु वलि, त्रास निवारी 
सूरदास चरतनि की बलि-वलि, कौन खता ते कृपा बिसारी। 
-+सूरसागर, 600 
जैसे राखों तैसे रहों। 
जानत हो दुख-सुख सब जन के, मुख करि कहा कहो ? 
कवहुँक भोजन लहौ कृपानिधि, कवहुंक भूख सहों ! 
कबहुँक चढ़ों तुरंग, महा गज, कबहुँक भार वहीँ । 
कमल-नयन घनस्याम मनोहर, अनुचर भयो रहौ। 
सूरदास-प्रमु भक्त कृपानिधि, तुम्हरे चरन गही । 
++पूरसागर, 6 
परस्तु पूर्वजीवन के समृद्ध अनुभव बने रहे। लोक-जीवन को उन्होंने सरत्त 
जीवन्त रूप में देखा था। नामाप्रकार के व्यंजन, अमेक प्रकार के आश्ूषण, अनेक 
प्रकार के श्रत-उपवास, तीज-त्यौहा र, खेल-कूद, मेला-बाजा र, होली-दीबाली, चारण 
भार, पण्डा-पुरोहित, विसातिन-पनिहारिन, शादी-ब्याह सब उनके देखे भौर जाने 
हुए थे। लोक-जीवन को गोपी-मोपाल-लीला के बहाने उन्होने अत्यन्त जीवन्त रूप 
में उजागर किया। संगीत की बारीकियों के वे समझदार थे, नृत्य की चटुल 
भंगिमाओं का प्रत्यक्ष-दृष्ट चित्र-ला आँक सकते थे। हास-परिहास और बोली- 
!ठिगेती के भी वे उस्ताद लगते हैं। अनेक प्रकार के उन अन्धविश्वासों को, जो उसे 
.दिनों लोक-जीवन का मियमन करते थे, वे सरस-मतोहर वनाकर प्रस्तुत करते की 
असापारण क्षमता रखते ये। मध्यकालीन श्रज के लोक-जीवन को, उसके साई 
'भुण-दोषों के साथ, उन्होंने श्राणवन्त बना दिया है। यद्द निषुण निरीक्षण का ही 
नहीं, स्वयं भोगे हुए सत्य का प्रत्यक्ष रुप है। समुचा सोफ-जीवन गोपषियों और 
ग्वालों के साथ सरस रुप में प्रत्यक्ष हो उठा है। सूरदास विरकत होकर भी अपनी 
समृद्ध अनुभूतियों को भूले नहीं थे । उन्होंने उसे भगवान्‌ श्रीकृष्ण को रमपिे 
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कर दिया, प्राण ठॉलकर, समूचा आपा निचोड़कर, उन्होंने परमाराध्य को सौप 
दिया। सूर के श्रीकृष्ण लोक-जीवन में घुलमिल कर तद्ूूप वन गये । 
सूरदास ने सारी व्याकुलता, अशेष उल्लास और समूची अनुभूति श्रजराज 
श्रीकृष्ण को समर्पित कर दी । लीक-जीवन का जो कुछ सुन्दर है, जो कुछ उदात्त 
है, जो कुछ महनीय है, वह श्रीकृष्ण को समर्पित होकर घन्य हो उठा । परन्तु यह 
क्षेत्र सीमित था। 'सूरसागर' में जहाँ पशुपालक समाज का सादा जीवन जीवन्त 
हो उठा है, वही कृपक-जीवन की गतिविधियों का बहुत कम--नहीं के बराबर 
“+चित्रण है। युद्ध की तो थोड़ी चर्चा आ जाती है। किसी-किसी रूपक में उस 
समय के सरकारी कारिन्दों की-- पटवारी, लिखहार, मुसाहिब, अमीन, मुहरिर 
आदि की--चर्चा है जो अवश्य ही क्पि-जीवन से सम्बद्ध थे, परन्तु वैती के बारे से 
विशेष कुछ नही है ! वै ये उन्हें कस्तों की असाधारण जानकारी थी-तिपार का लहेंगा, 
पचरंग साडी, कटाबदार और जड़ाऊ अँंगिया, कुसुम्भी सारी, झूमक सारी, सेत- 
प्रीत चूनरी, पाठाम्वर, मीलाम्बर और पाग, अंगरखा आदि विविध वस्त्रों का 
केवल उल्लेख ही नही है, वरन्‌ इस प्रकार काब्य में उन्हें गूँघा गया है कि विविध 
रंगों का अदभुत सामंजस्य पाशख्ी को चकित कर देता है। फिर तेल, उबटन, 
वबिल्दी, महावर, गहने आदि, जो प्रवानतः कृषि-जीवी समाज में बहुत समादृत थे, 
खूब मनो रम होकर उभरे हैं। लेकिन प्रधान रूप से गोपालक समाज के जीवन को 
ही उजागर किया गया है; हल, बैल, कुदालवाली जीवनचर्या छूट ही गयी है । यही 
स्वाभाविक था। 
सचमुच अद्भुत शक्ति-सम्पत्त थर वह अन्ध सायक जिसने अपने-आप को ही 
उलीचषकर ब्रजराज को दे दिया था। कुछ भी उसने वचाकर रख नही लिया-- 
महादानी । 
[माखीर भाषा केद्र, जवाहुरलाज नेहरु विश्वविद्यालय, 
दिल्‍्दी में पठित भाषण, 29 माच॑, 978] 


भावेकरस मनःस्थितम्‌ 


सौला-गान के प्रसंग में किसी नवीनता का सन्धान आवश्यक नहीं है। भारतीय 
कवियों ने ज्ञात और अति-परिचित कथानक के द्वारा ही राव्य, नाटक आदि से रस- 
सृष्टि की है। रस किसी भावी घटना के लिए औत्सुसय की अपेक्षा नही रखता । 
शात कथावक से भावी घटना के लिए औत्युवय की सम्भावना होती ही नहीं। फिर 
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भी भारतीय साहित्य का अधिकांश महाभारत और रामायण की ज्ञात कथाओं पर 
आधारित है । कहा जाता है कि भारत का पुराना (और बटुत हृद तक दया भी) 
साहित्य का अधिकांशत, महाभारत! और 'रामायण' की कथा पर ही लिप्ा गया 
है। उत्तर-मध्यकरात में 'भागवत' ने यह प्रेरणा दी हैं। यहाँ घटना के तिए 
पाठक था दर्शक साँस रोके नही बैठा रहता । वह तो मालूम होती है। ज्ञात घट- 
नाओ और ततो5घिक ज्ञात पात्रों के अनुभाव और संचारी भाव के वैचिव्य, पद 
संघटना से उत्पादित ध्वविन्योजना, छन्दी की गतिशीलता से उत्पस्त लय स्ति 
और शब्द और अर्थ की परस्पर स्पर्दी चास्ता के विन्यास से कवि उस 'रत की 
बव्यंजना करता है जो इन बातों की क्म्मिलित संघटन/ बय सफुरित रूप है । वह कहा 
नही जाता, अनुभव किया जाता है। बह सूच्य नही, संवेय होता है। कवि की विभेषता 
नयी घटनाओं की कल्पना में नही, पुराने ज्ञात तथ्यो की उस नयी उपस्थापना में 
होती है जो 'रस' की अभिव्यक्ति कर सके । सूरदास ने 'भागबत' की अत्यस्त परि- 
चित कथा के उन प्रसंगों को चुना है जो सहृदय के हृदय को छूती है! 'सुरसागर' 
कोई सुनियोणित कया नही है; मथपि उसकी संघटना महाकाव्यात्मक है, पर उसके 
प्रेरक भाव गीतिकाव्यात्मक हैं । श्रीकृष्ण की सीलाओं को आधार बनाकर महा” 
काव्य लिखने के प्रयास्त भी किये गये है; पर बहुत सफल नहीं हुए हैं। गोपियां, 
यशोदा और राधा---ये चरित्र ही गीतिकाव्यात्मक हैं। भगवान्‌ के मधुर रूप और 
उनकी मधुर लीलाओं का वर्णन वे अत्यन्त सहजभाव से करते हैं। यह माधुरी 
चार श्रेणी की वतायी गयी है : ऐश्वर्य-माधुरी, क्ीड़ा-माधुरी, वेशु-माधुरी और 
विप्रह-माधुरी अर्थात्‌ रूप-माधुरी । हु 
ऐडवर्य-माधुरी में भगवान्‌ के प्रभु रूप अर्थात्‌ सबकुछ करने के अपार ऐश्वर् 
की माधुरी का वर्णन हीता है। यह भी सूरदास को प्रिय है, पर मने उनका बाकी 
तीन माधुरियों में ही रमता है । उनके बर्णन के स।धन हैं : शब्दों की निषुण योजना: 
छन्द का उच्छल वेग, मनीभावों का जीवन्त उपस्यापन और सम्पूर्ण रूप से आत्म 
विह्नल भाव । 
संसार के थोड़े ही कवि इस दिद्या मे सूरदास की तुलना में रखे जा सकते हैं। 
रूप का, रंग का, आकृति का, ऐसा सुखद रूप काव्य की दुनिया मे कम ही उपलब्ध 
होता है। दृगूविम्बों के निर्माण में सूरदास वेजोड़ है! परन्तु रूप या विग्रह मे बे 
केवल श्रीकृष्ण तक ही सीमित नही रहतें। राधा का, गोपियों का, ग्वाल बालों का/ 
कुँजों का, ऋतुप्रवर्तक चिह्लों का उन्होंने जमके वर्णन किया है। पर इससे भी 
अधिक उनका मन श्रुतिब्िस्मों के निर्माण से लगता है। बहाना है वेणुनिवाद- 
मुरली की चमत्कारी ध्वनि ! 
बेधक है मुरली की यह तात । वैध डालती है मन और प्राण की । फिर भी” 
राधा सुनना चाहती है। वजाने दे प्यारी सल्ली, सुन नही रही है उसमें राघा-राधां 
की ही रट है : 
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भुरली स्याम वजावन दे री । 
खवननि सुधा पिवति काहे नहि इहिं तू जनि बरजै री । 
सुनति नही वह कहति फहा है राधा-राधा नाम । 
तुम जानति हरि भूलि गये मोहि तुम एक पतिव/म । 
सो, मुरली में राधा वा नाम ही व्याकुल स्वर मे बजता रहता है : 
जब-जब मुरली कान्हू बजावत 
तब-तब राधा नाम उचारत वारंबार रिझ्ावत | 
तुम रमनी वह रमन तुम्हारे वैसे हि मोहि जनावत । 
मुरली भई सौत जो मेरी तेरो टहल कराबत । 
वह दासी सुम हरि अर्धांगिनि यह मेरो मन आवत । 
सूर प्रगट ताही सो कहि कहि तुम को स्याम बुलावत ॥ 
और सूरदास का हृदय इस कलध्वनि को सुनने के लिए व्याकुल हो उठता है। 
श्रीकृष्ण के सल्लाओ के माध्यम से वे स्वयं चीत्कार कर उठते है . 
छबीले मुरली नेकु बजाउ । 
बलि बलि जात सखा यह कहि कहि अधर सुधारस प्याउ । 
दुरलभ जनम लहबव वृन्दावन दुलंभ प्रेम तरंग। 
ना जानिए बहुरि कब हल है स्थाम तिहारो सग। 
शब्दों की अपूर्व विन्यास-चातुरी के साथ चित्त का परिपूर्ण समर्पण किस सहज 
भंगिमा में अभिव्यकत हुआ है ! भक्त का कातर हृदय कितने प्रभावशाली ढग से 
अभिव्यय्त हो गया है ! यही कातर अभिलापा 'सू रसागर' का मुख्य केन्द्रविन्दु है। 
रूपमाधु री मे सूरदास का मन बहुत रमता है। अपार रूप-समुद्र का क्या दो 
आँखों से पार पाया जा सकता दे ? उन्ही की कृपा प्राप्त हो तभी यह सम्भव है: 
है लोचन तुम्हरे दे मेरे । 
तुम प्रति अंग विलोकन कीन्हे, मै भमई मगन एक अंग हेरें। 
अपनो-अपनो भाग सखी री, तुम तन्मय मैं करूँ न नेरें। 
स्थाम रूप अवगाह थिंधु ते, पार होत चढि डोंगनि केरे 
सूरदास तैसे ये लोचन कृपा जहाज विना क्यो पेरे। 
आँखें वार-वार देखती है । पलक झाँपते ही ज्योभा और की और हो जाती है; 
भाव नवीन हो जाते है--'क्षणे-क्षणे यन्‍्नवतामुप ति ” 
पुनि लोचन ठहराइ निहारति निमिप मेलि वह छवि अनुमानौं । 
और भाव और कुछ सो भा कहो सखी कैसे उर आनी । 
छिनु छिनु अंग छवि अगनित पुनि देखों फिरि के हठ ठानों । 
मूरदास स्वामी को महिमा कैसे रसना एक बखानों । 
ब्रज-ललनाएँ थकित हो जाती हैं। वतमाला धारण किये जब श्यामसुन्दर वन 
से छौटते है तो वे तन-मन निछावर कर देती हैं: 
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राजत री वनमाल गरे हरि आवत वन तें । 
सूरदास प्रभु की छवि,ब्रजललना निरखि 
थकित तन मन निछावर करे आनन्द वहुतन तें ॥ 
उस नटबर वेश की बलिहारी जिसकी शोभा के सामने कामदेव भी विवश हो 
जाता है: 
नटबर वेप धरे नदनत्दन निरखि विवस भयो काम 
उर वममाल चरन पंकज लो नील जलद तनु स्याम । 
अद्भुत है वह रूप, अद्भुत है उसकी शोभा--सुखद, शामक मदनमोहन : 
फिरत बननि वृन्दावन वंसीबट, सकेतवट, 
नागर कटि काछे खोरि केसरि की किए। 
पीतवसन चदन तिलक मोर मुकुट कुंडल झलक 
स्याम घनु ठुरग छलक, यह छबि तन लिये । 
तनु निमग सुभग अग निरखि लाजत रति अनेग 
ग्वाल वाल लिये संग प्रमुदित सब हिये। 
सूर स्याम अति सुजान मुरली धुनि करत गान । 
कहते है आध्यात्मिक ऊँचाई का अन्दाजा श्रुतिविम्बो से लगता है। अत्यत्त 
निचले स्तर के विलासी कवि गन्ध-विम्बों की प्रचुरता की ओर जाते हैं। फिर 
स्पर्श-बिम्बों का स्तर थोड़ी और ऊँचाई की अपेक्षा रखता है। चाक्षुय-विम्व उसे 
भी अधिक ऊँचाई की अपेक्षा रखता है। श्रुति-विम्बी की ओर भुकनिवाले कवि अधिक 
आध्यात्मिक होते है। पर मानस-विम्ब तो बहुत विरले कवियों के बस की बात 
होती है। 
भविति-सम्प्रदाय में 'भावैकरस (भाव ही एकमात्र रसबवाले) चित्त की महिता 
बहुत पुरानी बात है। कालिदास ने पार्वती के मुख से ब्रह्मचारी वेशधारी शिव ढक 
प्रति कहलवाया है कि तुम अच्छा समझो या बुरा, मेरा मन तो (3: हो 
गया है---'ममात्र भावेकरस मन. स्थितम्‌!। भकत जनो में यह भारव॑करस चित 
नाना प्रकार से प्रकट हुआ है! पर इसका अत्यन्त निवरा हुआ रूप उत्तर मध्यः 
काल के भक्ति-साहित्य में दिखायी देता है । भक्त चाहे निर्युणमार्गी हो या सग्रुणः 
मार्गी, रामाश्रयी हो या कृष्णाश्रयी, भाव की साधना सर्वत्र दिखायी देती है। 
निर्मुणमार्गी भक्तों ने भी परमग्रेयान्‌ के प्रति अपना प्रेम अत्यन्त शक्तिशाली भाषा 
मे अभिव्यक्त किया है। निर्मुणमार्गी भवत भी कान्ताभाव की प्रेम-साधना में उसी 
प्रकार रमे हैं जिस प्रकार सगुणमार्गी भक्त । फिर भी दोनो में अन्तर भी है। _ 
इस अन्तर की समझ लेता आवश्यक है। निर्गुगमार्गी भक्तों की यावियों से 
भी स्पष्ट है कि भगवान्‌ के प्रति सच्चे प्रेम से सच्ची व्याकुलता उत्परन दवीती है। 
जिठ्े सच्ची व्याकुलता प्राप्त है, वह विधि-निषेध के वन्घन में नहीं बेधा रहता । 
लोक-साज और शास्त्र के प्रति निप्ठा भी उसे अपने मार्ग से बिचलित सदी कर 
राकती । राहुज साथर के लिए यह्‌ प्रेम ही बड़ी चीज है। किसी प्रकार पा ऊपरी 
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दिखावा, मानसिक संकोच, प्रयत्न में झिझ्कम और उपलब्धि मे हिचक इस सच्चे 
प्रेमिक को परिपूर्ण आत्मसमपंण के मा से विचलित नही कर सकते । वह सती भी 
क्या जो लाज से चिता पर न चढ सके : 
विरहिनी थी तो वयो रही, जली न पिव के नालि। 
रहु-रहु मुगुध गहेलडी, प्रेम न लाजूं मारि ॥--कबीर 
जिसके चित्त में प्रेमोदयजन्य व्याकुलता आ जाती है उसका होना सार्थक हो 
जाता है। मनुप्य का होना, उसकी सत्ता, यही तो भाव है--भाव अर्थात्‌ होना । 
भावों के आधार पर ही मनुष्य जीता है। भाव की चरितार्थता, जैसा कि पहले ही 
बताया गया है, किसी के लिए होने में है। जो 'होना' केवल होने के लिए है, 
केवल सत्ता-मात्र है, जो दलित द्वाक्षा की तरह निचोड़कर अपने-आपको किसी के 
चरणों मे पूर्ण रूप से समर्पित कर देने के लिए व्याकुल नही है, उसका होना व्यर्थ 
ही है। उससे तो न होना अच्छा : 
के विरहिनि कूं मीच दे, के आपा दिखराइ। 
आए पहर का दाक्षणाँ, मोप सहा ले जाइ॥--कबीर 
संगुणमार्गी भक्तों ने इस प्रेम-साधना को एक दूसरा ही रूप दिया है। मूल 
तत्त्व यहाँ भी वही है--भगव।न्‌ वी लीला। भगवान्‌ केवल सत्तामय या केवल 
चिन्मय नही है। चिन्मय रूप उसका एक अंग है । इसी चिन्मय रूप को ब्रह्म कहते 
हैं। इसके अतिरिक्त भगवान्‌ का एक और रूप है जो उसका ऐश्वर्यमय रूप है। 
इस ऐड्वर्यमय रूप को तत्त्ववेत्ता लोग परमात्मा कहते है। परन्तु भगवान्‌ का जो 
पूर्ण रूप है वह प्रेममय है। यही भगवान्‌ पृथ्वी पर अवतार ग्रहण किया करता है। 
'श्रीमदुभगवद्गीता' मे साथुओं की रक्षा, दुप्टों का विनाश और धर्म की स्थापना 
को अवत्तार के हेतु कहा गया है। जो लोग भगवान्‌ के अवतार में विश्वास करते हैं. 
(और सग्रुणमार्गी भक्त ऐसे ही लोगो मे होते हैं), उनका दृढ विश्वास होता है कि 
इन तीन उद्देश्यों से भगवान्‌ प्रत्येक युग में सम्भूत होते है। 'सम्भूत!' शब्द का 
तात्पयें यह है कि उतका सन्‍्मय, चिस्मय और आनन्दमय रूप ठोस इन्द्रिय-ग्राह्म 
रूप को ग्रहण करता है। मध्यकाल मे इन तीन उद्देश्यों के अतिरिक्त एक और 
उद्देश्य भी स्वीकार किया गया था| वह है अपनी लीला-कीत्ति का विस्तार करके 
भक्तों पर अनुग्रह करने की इच्छा---स्व-लीला कीरत्ति विस्ताराद भक्‍तेप्वनुजि- 
घृक्षया'--अर्थात्‌ भगवान्‌ अपनी लीला और दीत्ति का विस्तार करके भक्तों पर 
अमुग्रह करते है । इसीलिए इस प्रकार के अवतारों को लीला-वपु कहते है। लीला 
का कोई और प्रयोजन नही; लीला ही उसका प्रयोजन है। इसी लीला के द्वारा 
भगवान्‌ भक्तों पर अनुग्रह किया करते है। 
बताया गया है कि नियमित साधना और ग्रुरु की कृपा से साधक जब अपनी 
प्रकृति पहचान लेता है, तव वह सहज ही अपने भाव (एक भाव) को पकड़ने 
लगता है | वस्तु-जगत्‌ में यदि उन भावों को स्थूल विपयेच्छा के साथ मिलाया 
जाय, तो कदाचित्‌ वे अच्छे नहीं माने जायेंगे । किन्तु भाव-जग्रत्‌ में इसपर कोई ,* 
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प्रतिवन्‍्ध नहीं होता । सांसारिक विधि-निपेध वाह्म-जगत्‌ को दृष्टि में रखकर 
बनाये गये हैं। इन विधि-निपेधों की व्यवस्था करनेवाले धर्मशास्त्र वस्तु-जगत्‌ की 
उपरली सतह की व्यवस्था को ही दृष्टि में रतकर नियमों का प्रवर्त्तन करते रहते 
है। परन्तु गहराई मे जाने पर उनके ऊपर विधि-निषेधों और उनके ऊपर आधा* 
रित नैतिकता का कोई विश्लेप मूल्य नदी है। जड़ वस्तुएँ काल और देश दोनों की 
सीमाओ से बेंधी रहती है। उनका संग्रह करने से उनके जीर्ण और नष्ट होने का 
भय बना रहता है और स्थ,त की कमी भी मालूम पड़ती है। परन्तु भाव-जगत्‌ की 
बस्तुएँ इस प्रकार की सीमाओ सै बेंधी नही होती । इसीलिए उनमें नैतिकता का 
बह मानदण्ड निर्णायक नही हो सकता है जो वस्तु-जगत्‌ में प्रचलित है। साधक 
की प्रकृति यदि ऐसी हुई, जो वस्तु-जगत्‌ में घृणित और निपिद्ध मालूम पड़ती है, 
तो भी उस्ते अपने को छिपाना नहीं चाहिए; व्योकि इस जगत्‌ की सवते बडी 
विपत्ति अपने को छिपाने में अथवा गलत समझने में हो है। इसलिए सावधानी से 
साधक का अपनी यथार्थ प्रकृति को पहचान लेना बहुत आवश्यक है। दुराव-छिपाव 
इस क्षेत्र में अतावस्‍्यक भी है और भयानक भी ! आतचार्यों ने बताया है कि भाव ही 
जब गाढ बन जाता है, तब रस बन जाता है--'भाव” स॒ एवं साखात्मा रसत्वम- 
घिमच्छति! । 

भाव के गाढ होने का अपना क्रम है। सबस्ते पहले साधक की निरन्तर अरे 
ययार्थ भावों के अनुकूल वस्तुओं की कामना करनी होती है। ये वस्ठुएँ इस माव- 
जगत्‌ में अनायास उपलब्ध हो जाती हैं। कुछ दिनो तक इस प्रकार अनायास 
उपलब्ध हो जानैबाले पदार्थों से उत्पन्न सुप्त फीका पड़ जाता है। भवित-शस्त्र के 
आचार्यो मे बताया है कि इस प्रकार के आनरद के फीका पड़ने का हेतु जीवात्मा क्री 
अपूर्णता है। उसे केवल आनन्द और सुख के साधन ही नहीं चाहिए, इन छुता 
की प्राप्ति का साक्षी-साथी भी चाहिए । । 
वस्तुत. स्वभाव अर्थात्‌ अपने निजी भाव की जानकारी हुए बिना अपने निजी 

अभाव का भी ज्ञान नदी होता । अगर किसी का दास्य-भाव ही निजी भाव है तो 
सस्ते मलिक का अभाव अनुभूत होगा | यदि वह मसतृभाव वाला है तो उस शिशु 
पुत्र या पुत्री का अभाव खलेगा। इस अभाव की पूत्ति भगवान्‌ कर देते हैं। एत्ति हो 
जाने के बाद वे ही 'विभाव' कहलाते है । यह विभाव-पुरप ही साथी बनता हु 
प्रिया-भाववाले के लिए वह प्रिय रूप में, मातृ-माववाले के लिए बह पुत्र मा ६१ 
रूप मे आ जाता है और लीला अन्तर्जगत्‌ में ही थुरू हो जाती है। जिस दिन 
साधक इस साथी की सोज करने लगता है, उस दिन उसे अपनी यथार्थ प्रकृति का 
दूसरा परिचय मिलता है! साथी ऐसा होना चाहिए जो उसका निकटतम प्रिय हो। 
बह साथी भी भाव-जगत्‌ भे मिल सकता है। वह प्रिय-रूप में, मित्र-्ूप में, माता 
पिता के रूप मे, पुत्र के रूप मे या प्रेमी के रूप में कल्पित होता है। यह जी निकट 
तम साथी है, वही उसका परम प्राप्तथ्य है। अपने स्वभाव के अनुसार इन अनेक 

( प्रकार के साथियों में से किवी शक की अमिलाया की जाती है | अभिलपित साथी 
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ही वस्तुत. भगवान्‌ है। भाव-जगत्‌ में उसके आ जाने के बाद ही साधना परिपूर्ण 
होती है। इस भाव-साधना का भक्तों में बड़ा विस्तार है। ब्यौरे मे ऐसी अनेक 
बातें मिलती है जो ऊपर से परस्पर विरुद्ध-मी लग सकती है; पर विरोध वास्त- 
विऊ नही होता। भावों की कोई संख्या नही नियत की जा सकती और मनुष्य- 
स्वभाव को देखते हुए यह भी नहीं कहा जा सकता कि रुचि और सस्कार को ही 
“इदमित्थ! कहकर गिन लिया जा सकता है । भक्तों की रुचि और सस्कार के अनु- 
सार भाव अन्त हो सकते है। कोई भक्त इस पक्ष पर जोर देता है, कोई उस 
पक्ष पर । फिर सम्प्रदाय में शिप्य-गण उसे ग्रहण करते है। जब कोई तेजस्वी शिप्य 
होता है, तव वह अपनी अनुभूति के अनुसार किसी नवीन पक्ष पर वल देता है और 
साधना और साहित्य आगे बढता है। अनेक वैष्णव सम्प्रदाय भाव की अनन्त सत्ता 
का विश्लेषण और प्रचार कर गये है | परन्तु मूल बात सर्वत्र एक है। 
गौड़ीय वैष्णवों मे भाव-साधना का बहुत व्यवस्थित साहित्य बनाया था। 
अन्यान्य भाव-साधको को भी इस साहित्य ने प्रभावित किया था । इधर राम-भक्ति 
की मधुर साधना का भी विपुल साहित्य उपलब्ध हुआ है। डॉ. भगवतीग्रसाद 
सिंह ने राम-भक्ति शाखा के रसिक सम्प्रदाय का परिचयात्मक विवरण प्रस्तुत 
किया है। उसमे इस झास्ता के विशाल साहित्य का जो रूप उद्धाटित हुआ है, वह 
चकित कर देनेवाला है। रसिक शाखा के रामभक्‍त भी पाँच भक्ति-रसो को 
स्वीकार करते है। वे मानते है कि भगवान्‌ का सम्पूर्ण विग्रह ही रसमय है। किसी- 
किसी महात्मा ने बारह रसो की भी कल्पना की है। इसी प्रकार अन्य दवैष्णव- 
सम्प्रदायों में भाव-स।धना का विस्तृत साहित्य है। सारी बातो को यहाँ बताना 
सम्भव भी नही है, आवश्यक भी नही। व्यवस्थित और प्रेरक होने के कारण सक्षेप 
में गौड़ीय बेप्णवो के ग्रन्थों से कुछ सामग्री प्रस्तुत की जा रही है । 
वैष्णव-शास्त्रों में इस साथी के प्राप्त होने के बाद की व्यवस्था को ही 
रागानुगा भक्ति कहा गया है। यह वेधी भक्ति से भिन्‍न प्रकार वी होती है। जो 
नियम कत्तंव्यवुद्धि से स्थिर किये जाते हैं, उसे विधि कहते है। उसके निर्णय करने 
में शास्त्रकार बाह्य जगत्‌ को दृष्टि में रखते है। भक्ति की उस अवस्था को, जिसमे 
बाह्य वस्तु-जगत्‌ के नियमो के अनुकूल चलते रहने को प्रकृति बनी रहती है, बैधी 
भक्त कहते है। इसमें स्वभाव की चिन्ता कम होती है और समाज के नियामक 
झास्त्रकारों की व्यवस्था की चिन्ता अधिक । स्वभाव से जो रुचि उत्पन्न होती है, 
उसमे स्वाभाविक रुचि कहते हैं और स्वाभाविक रुचि से जो मनोवृत्ति उत्तेजित 
होती है, उसे राग कहते है। कहने का अर्थ यह हुआ कि इष्ट वस्तु के प्रति जो 
स्वाभाविक तन्मयता है वही राग है ओर राग जिसके प्रति धावित होता है वही 
इप्ट होता है। साधना वे प्रथम अवस्था मे भाव-जयत्‌ में भी अनेक वस्तुएँ इष्ट 
होती हैं; परन्तु द्वितीय अवस्था मे एकमात्र इष्ट वह साथी हो जाता है जिसके 
बिना समस्त इप्ट समझी गयी वस्तुओं का आनन्द फीका पड जाता है। इस दूसरी 
अवस्थ्रा मे आनन्द-उपभोग का जो साथी है वही प्रत्रान इप्ट हो जाता है। भगवान्‌ 
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और बद्ध जीव में एक स्वभावगत पार्थव्य यह है कि भगवान्‌ मे बैराग्य की प्रधावता 
होती है और जीव में विपयाञ्नक्ति की । जड़ देह और जड़ विपयो के भ्रति भी राग 
हीता है। जब तक यह्‌ राग जड़ोन्मुख होता है तव तक वह विपय-वासना कहलाता 
है। परन्तु ज्यों ही वह चिन्मुख होकर एकमात्र भगवान्‌ को ही साथी मान लेता है, 
त्यो हीउसका यह राग प्रेम मे बदलने लगता है | जड़-जगत्‌ में विधि और राग मे 
विरोध है, किन्तु चेतन-जगत्‌ में अर्थात्‌ भाव-जगत्‌ में इनमे कोई विरोध नही ! जब 
साधक भाव-जगत्‌ मैं अपने परम इष्ट को प्राप्त कर लेता है, तव उसका भाव 
धीरे-धीरे भाव-जगत्‌ की ही अन्यान्य वस्तुओं से हटकर अपने-अपको परिपूर्ण 
करनेवाले चिद्घन-आनन्द-सन्दोह भगवान्‌ में स्थिर हो जाता है। इसी स्थिर होते 
की प्रक्रिया को शास्त्रकारों ने सान्‍्द्र (गाढ़) होना कहा है। इसी अवस्था में उत्त 
रस का परिपाक होता है, जिसका साथक भी ग्रेम है और साध्य भी । 
ऐसे कम भवत है जिन्हें गुरु की कृपा से, जन्म-जन्मास्तर के पुण्य-संस्कार से 
या भगवान्‌ की असीम अनुकम्पा से एकाएक प्रेम की प्राप्ति ही जाय । साधारणतः 
भगवतुप्रेम के उदय होने के समय इस प्रकार का क्रम देखा है--श्रद्धा, साधु-संग, 
भजन-क्रिया, अनर्थ निवृत्ति, निष्ठा, रुचि, आसकित भाव और प्रेम । णव प्रेमोईम 
हो जाता है, तब भक्त के चित्त के सभी विकल्प नप्ट हो जाते है और तीसरी वार 
निश्चित रूप से अपने स्वभाव को पहचान लेता है। शास्त्रकारों ने इन पौच भावों 
के नाम इस प्रफ्ार दिये हैं: शान्त, दास्य, सख्य, वात्सल्य और मधुर । इन पाँच 
स्वभाव के भक्तों की रति भी भिन्न-भिन्न प्रकार की होती है। यह रति ही स्थारी 
भाव है। इसके प्राप्त हो जाने के धाद अन्य किसी भी भाव के आने ने आने का अरय 
ही नही रहता है। इस रति का नाम भिन्‍न-भिन्‍त स्वभाव के भक्तों में क्रमश: 
शान्ति, रीति, प्रेम, अनुकम्पा और कान्ता या मधुरा पड़ता है। साहित्यशास्त्र मे 
जो रस माने जाते है वे जडोन्मुख होने के कारण यहाँ रस-रूप में गृहीत नही होते 3 
किस्तु जड़-जंगत्‌ में जो स्थाव श्ंगार का है, वही चिंदू-जयत्‌ या भाव-जगतू में 
मधुर रम का है। 
बिन्तु यह नही समझना चाहिए कि रति के अतिरिक्त अन्य स्थायी भावों की 
साधना भाव-जगत्‌ में होती ही नही । वैष्णब-शास्त्रियों ने अन्यान्य भावों वो इसी 
का साधक बताया है। परन्तु यह भी सत्य है कि दुसरे भावों के माध्यम से भाव” 
जगत्‌ की साधवा चलती है । हा 
प्रेमारणक्षु भवतर इस प्रकार भावुक वी दशा से होता हुआ, प्रेमी की दर्शा में 
पहुँचता है । यह प्रेम घान्त, दास्य, सख्य ओर बात्सल्य-हप से चार भ्रकार का 
होता है। अपने-अपने स्वभाव के अनुसार भक्त को इन चार प्रकार के प्रेम गा 
अधिकार है। अन्तिम और सर्वश्रे प्ठ रस है मधुर । इस रस में राधिका या चद्धा- 
बली के रूप से भक्त श्रीकृष्ण से प्रेम करता है। इनमें भी भगवान्‌ की आ्लादिनी 
श्कित होने के कारण राधिका श्रेष्ठ है । पर ब्रह्म को सतू, चित्‌ और आवेर्द इन 
तीब विश्वृतियों में सत्‌ समस्त प्रकृति मे, सन्‌ और चित्‌ रभी जीयी में पामा जाता 





सुरदास : स्फुट रचनाएँ / ॥77 


है। उसका परम वै शिप्ट्य आनन्द तत्त्व में है। श्री राधा इसी आनन्द सुख की परा- 
शक्ति हैं । परमानन्द की प्राप्ति मे इनका अनुग्रह होना ही चाहिए---ऐसा भक्तों 
का विश्वास है। 
श्रीकृष्ण श्वंगाररस के सर्वस्व है। श्रीराधिका की कृपा के विना उस रस मे 
श्रीकृष्ण-प्राप्ति असम्भव है। इस जड़-जगत्‌ मे दैनन्दिन क्रिया के साधन रूप में 
जड़-देह में वास करता हुआ भी भक्त भावना-दशा में सिद्ध रूप में वास करता 
है। सखियों के नाम, रूप, वय, वेश, सम्बन्ध, यूथ, आज्ञा, सेवा, पराकाप्ठा, पाल्य- 
दासी और निवास को अपने में चिन्ता करते हुए भक्तों के मन मे ललिता आदि 
सख्ियों का अभिमान पैदा होता है और वे उस रूप की अनुभूति की ओर अग्रसर 
होते हैं । आगे चलकर वे विद्युद्ध माधुर्य रस के अधिकारी होते है। भक्‍तों के रस 
में और काव्य-रस में भेद यह है कि भक्ति का रस चिन्मुख होता है, अर्थात्‌ वह 
चितृ-धन-विग्रह श्रीकृष्ण को आश्रय करके प्रकट होता है; किन्तु आलंकारिको के 
रस जड़ोन्मुख । भेद की कुछ और भी बातें है। इस रस-व्यापार मे पाँच भाव होते 
हैं--स्थायी भाव, विभाव, अनुभाव, सात्विक भाव, संचारी या व्यभिचारी भाव। 
स्थायी भाव नाम प्राप्त रति, विभाव, अनुभाव, सात्त्विक तथा व्यभिचारी भावों 
से स्वाद होकर भिन्‍न-भिन्‍न पाँच स्वभावों को ग्रहण करती है, जिन्हें क्रमशः 
शान्त, दास्य, सख्य, वात्सल्य और मधुर स्वभाव कहते है। जब संसार से विरत 
होकर चित्तवृत्तियाँ भगवान्‌ मुकुन्द के ज्योति-स्वरूप में लीन हो जाती है, तव उस 
समय भक्त शान्त रस का अनुभव करता है। सनक, सनन्‍्दन आदि भक्‍त इसी रस 
के रसिक हैं। केवल प्रेम ही रस के मूल में काम कश्ता है। 'भक्ति-रसामृत-सिन्धु' 
मे कहा है कि कब वह दिन आयेगा, जब पर्वत की कन्दरा के किसी विशाल वृक्ष 
के कोटर में बैठकर कौपीन धारण करके, कन्द-मूल खाकर बारम्वार मुकुन्द नामक 
उस चिदानन्द ज्योति का ध्यान करते हुए क्षण-भर की तरह रात काट देंगे । सू रदास 
के गीतों में इस प्रकार की अभिलापा के बहुत पद है। वे ब्रजभूमि को परम काम्य 
मानते हैं और उसमें रहने की व्यप्र आकुलता प्रकट करते हैं। स्वयं श्रीकृष्ण से 
उन्होंने कहलवाया है: 
ऊधौ मोहि ब्रज विसरत नाही । 
वृन्दावन गोकुल वन उपवन सघन कुंज की छाही ॥ 
प्रात समय माता जसुमति और नन्‍्द देखि सुख पावत । 
माखन रोटी दह्यौ सजायौ अति हित साथ खवाबत 
गोपी ग्वाल वाल सेंग खेलत सब दिन हँसत सिरात । 
सूरदास धनि धनि ब्रजवासी जिन सों हित जदुतात ॥॥ 
प्रीति या दास्य-रस में दो भाव रहते हैं, सम्श्रम का और गौरव का। इसमें भक्त 
स्वात्मिना अपने को श्रीकृष्ण का दास समझता है। इस माघुर्य में भगवान्‌ का प्रवल 
रूप ही प्रधान होता है। शास्त्र में दास चार प्रकार के बताये गये हैं: [. अधिकृत- 
इस श्रेणी मे ब्रह्मा, इन्द्र आदि हैं, 2. आशित--इस थेणी में कालिनाम, बहुलाश्व 
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और वद्ध जीव मे एक स्वभावगत पार्थक्य यह है कि भगवान्‌ में वैराग्य की प्रधानता 
होती है और जीव में विपयाद्क्ति की । जड़ देह और जड़ विषयों के प्रति भी राग 
होता है। जब तक यह राग जड़ोन्मुख होता है तब तक बह विपय-वासना कहलाता 
है । परन्तु ज्यों ही वह चिन्मुख होकर एकमात्र भगवान्‌ को ही साथी मान लेता है, 
त्यो ही/उसका यह राग प्रेम में बदलने लगता है। जड़-जगत्‌ में विधि और राग में 
विरोध है, किन्तु चेतन-जगत्‌ में अर्थात्‌ भाव-जगत्‌ मे इनमें कोई विरीध नही । जब 
साधक भाव-जगत्‌ में अपने परम इष्ट कोग्राप्त कर लेता है, तव उसका भाव 
धीरे-धीरे भाव-जगत्‌ की ही अन्यान्य वस्तुओं से हटकर अपने-अपको परिपूर्ण 
करनेवाले चिद्धन-आनन्द-पन्दोह भगवान्‌ में स्थिर हो जाता है। इसी स्थिर होने 
की प्रक्रिया को शास्त्रकारों ने सान्द्र (गाढ़) होना कहा है। इसी अवस्था में उत्त 
रस का परिपाक होता है, जिसका साधक भी श्रेम है और साध्य भी । ट 
ऐसे कम भक्त है जिन्हें गुरु की कृपा से, जन्म-जन्मान्तर के पुण्य-संस्कार से 
था भगवान्‌ की असीम अनुकम्प से एकाएक प्रेम की प्राप्ति हो जाय । साधारणतः 
भगवतूप्रेम के उदय होते के समय इस प्रकार का क्रम देखा है--श्रद्धा। साधु-संग, 
भजन-क्रिया, अनर्थे निवृत्ति, सिप्ठा, रुचि, आसक्ति भाव और प्रेम । जब प्रेमोर 
हो जाता है, तब भक्त के चित्त के सभी विकल्प नप्ट हो जाते है और तीसरी बार 
निश्चित रूप से अपने स्वभाव को पहचान लेता है। शास्त्रकारों ते इन पाँच भावों 
के नाम इस प्रकार दिये है : शान्त, दास्य, सख्य, बात्सल्य और मधुर | इने बीच 
स्वभाव के भक्तों की रति भी भिन्‍त-मिन्‍्न प्रकार की होती है। यह रत्ति ही स्पायी 
भाव है। इसके प्राप्त हो जाने के वाद अन्य किसी भी भाव के आने मे आने का प्रले 
ही नही रहता है। इस रति का माम भिन्‍्न-मिन्‍्न स्वभाव के भक्तों में क्रमश 
शान्ति, रीति, प्रेम, अनुकम्पा और कान्‍्ता या मघुरा पडता है। साहित्यश्ास्त्र मे 
जो रस माने जाते हैं वे जडोन्मुख होने के कारण यहाँ रस-रूप में यूहीत नही होते। 
किल्‍्तु जड़-जगत्‌ में जो स्थान श्ंगार का है, वही चिदू-जगत्‌ था भाव-णंगत्‌ मे 
मधुर रस का है। 5 
दिन्तु यह नही समझना चाहिए कि रति के अतिरिक्त अन्य स्यायी भावों डी 
साधना भाव-जगत्‌ में होती ही नही। वैष्णव-चास्त्रियो ने अन्यान्य भावों यो ड्मी 
का श्ाथक बताया है। परन्तु यह भी सत्य है क्रि दूसरे भावों के माध्यम से भव: 
जगत्‌ फी साधना चलती है । हे 
प्रेमादशक्षु भकता इस प्रकार भावुक की दशा से होता हुआ, प्रेमी वी दशा मै 
पहुँचता है । यह प्रेम झान्त, दास्य, सस्य और वात्मल्य-हप से चार प्रक्‍ारता 
होता है। अपने-अपने स्वभाव के अनुसार भक्त की इन भार प्रकार के प्रेम रा 
अधि ग़र है। अन्तिम और सर्वश्रेष्ठ रस है मधुर । इस रस में राधिका या चद्वा- 
घसी कै रूप से भवत श्रीड॒ष्ण से प्रेम करता है। इनमें भी भगवान्‌ की आ्लादिनी 
घतित होने के कारण राधिया श्रे ८् है पर ब्रह्म की रातू, चित और आवर इतने 
सीन विश्वृत्रियों में सत्‌ समस्त प्रकृति मे, सत्‌ और चितू सभी जीयों में पामा जाती 
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है। उसका परम वैशिष्ट्य आनन्द तत्त्व में है। श्री राधा इसी आनन्द सुख की परा- 
शबित है । परमानन्द की प्राप्ति में इनका अनुग्रह होना ही चाहिए---ऐसा भक्तों 
का विश्वास है। 
श्रीकृष्ण छूंगाररस के सर्वस्व है। श्रीराधिका की कृपा के बिना उस रस में 
श्रीकृष्ण-प्राप्ति असम्भव है। इस जड़-जमत्‌ मे दैनन्दिन क्रिया के साधन रूप में 
जड-देह में वास करता हुआ भी भक्त भावना-दशा में सिद्ध रूप में वास करता 
है। सखियों के नाम, रूप, वय, वेश, सम्बन्ध, यूथ, आज्ञा, सेवा, पराकाप्ठा, पाल्य- 
दासी और निवास को अपने में चिन्ता करते हुए भकतो के मन मे ललिता आदि 
सख्ियों का अभिमान पैदा होता है और वे उस रूप की अनुभूति की और अग्रसर 
होते हैं। आगे चलकर वे विशुद्ध माघुयं रस के अधिकारी होते है। भक्तों के रस 
में और काव्य-रस में भेद यह है कि भक्ति का रस चिन्मुख होता है, अर्थात्‌ वह 
चित्‌-घन-विग्रह श्रीकृष्ण को आध्रय करके प्रकट होता है; किन्तु आलंकारिको के 
रस जड़ोन्मुख । भेद की कुछ और भी वातें हैं। इस रस-व्यापार मे पाँच भाव होते 
हैं--स्थायी भाव, विभाव, अनुभाव, सात्विक भाव, संचारी या व्यभिचारी भाव । 
स्थायी भाव नाम प्राप्त रति, विभाव, अनुभाव, सात्विक तथा व्यमिचारी भावों 
से स्वाध होकर भिन्‍न-भिन्‍न पाँच स्वभावों को ग्रहण करती है, जिन्हें क्रमशः 
शान्त, दास्य, सख्य, वात्सल्य और मधुर स्वभाव कहते हैं। जब संसार से विरत 
होकर चित्तवृत्तियाँ भगवान्‌ मुकुन्द के ज्योति-स्वरूप में लीन हो जाती हैं, तव उस 
समय 'भकत दाान्त रस का अनुभव करता है। सनक, सनन्‍्दन आदि भक्त इसी रस 
के रसिक हैं। केवल प्रेम ही रस के मूल में काम करता है। 'भक्ति-रसामृत-सिन्धु' 
में कहा है कि कब वह दिन आयेगा, जब पर्वेत की कन्दरा के किसी विश्ञाल वृक्ष 
के कोटर में वैठकर कौपीन धारण करके, कन्द-मूल खाकर वारम्वार मुकुन्द नामक 
उस चिदानन्द ज्योति का ध्यान करते हुए क्षण-भर की तरह रात काट देंगे । सूरदास 
के गीतों में इस प्रकार की अभिलापा के बहुत पद हैं। वे ब्रजभूमि को परम काम्य 
मानते हैं और उसमें रहने की व्यग्न आकुलता प्रकट करते हैं। स्वयं श्रीकृष्ण से 
उन्होंने कहलवाया है: 
ऊधो मोहि ब्रज विसरत नाही । 
बून्दावन गोकुल वन उपवन सघन कुंज की छाही ॥ 
प्रात समय माता जसुमति और नन्‍्द देखि सुख पावत | 
माखन रोटी दह्यौ सजायौ अति हित साथ खवावत ॥ 
गोपी ग्वाल वाल सेंग खेलत सब दिन हँसत सिरात । 
सूरदास धनि घनि ब्रजवासी जिन सौ हित जदुतात ॥ 
प्रीति या दास्य-रस में दो भाव रहते हैं, सम्भ्रम का और गौरव का। इसमें भक्त 
सर्वात्मिता अपने को श्रीकृष्ण का दास समझता है। इस माधुय में भगवान्‌ का प्रबल 
रूप ही प्रधान होता है। शास्त्र में दास चार प्रकार के बताये गये हैं: [. अधिकृत- 
इस श्रेणी में ब्रह्म, इन्द्र आदि हैं, 2. आश्रित---इस श्रेणी में कालिनाम, बहुलाश्व 
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आदि भक्त आते हैं, 3. पारिपदू--इस श्रेणी में उद्धव, दासक आदि आते हैं, 
4. अनुग--- इस श्रेणी मे सुचन्द, मण्डन आदि भक्‍त आते है ( 
सख्य-रस मे वे भक्त आते है, जो उनके सखा थे । भक्त इन सखाओं का अभि- 
मान करके भी भजन कर सकता है। श्रीकृष्ण के सा कई प्रकार के थे। कुछ उनकी 
गैया चरा देते थे, कुछ चरवा लेते थे, कुछ उनका वेश सजाने के लिए प्ुप्प-चयत 
कर देते थे, कुछ सज! देते थे, कुछ विरहावस्था मे उनका मनोविनोद कर देते थे 
और कुछ राधिका और चद्धावली-जैसी सखियो के मान करने पर उनकी सर्तियों 
को तक॑ में परास्त करके मिलन की भूमिका भ्रस्तुत करते थे । शास्त्र में इनकी चार 
श्रेणियों में बांठ लिया गया है: [. सुहृद--जो उम्र में बडे थे और श्रीक्षप्ण के 
प्रति वात्सल्य-भाव रखते थे, 2. सखा--जिनमें दास्य-मिश्रित प्रेम था और णो 
उम्र में छोठे थे, 3. प्रिय सखा--जो श्रीकृष्ण के साथ कबड्डी और गुल्ली-डण्डा 
खेला करते थे और अन्य केलियों के द्वारा उनका मनोविनीद करते थे, 4. प्रिय मर्म 
सखा --जो भगवान्‌ के आम्यन्तरिक मर्म के साथी ये । इनमे चौथी श्रेणी के भक्तों 
का स्थान सर्वश्रेष्ठ है।| 
श्रीक्षप्ण के वाल-हूप को माता-पिता की भांति बत्सल भाव से प्रेम करनेवाले 
भक्त वात्सल्यप्रेमी कहे जाते है। इस रस के आलम्बन श्रीकृष्ण बाल-रूप, मधुर- 
भाषी, आज्ञाकारी, सरल तथा मर्यादा-निर्वाहिक हैं। इसके वाद मधुर रस है जो 
भक्तिशास्त्र की सर्वश्रेष्ठ साधना है। इस रस के आलम्बन है मिखिल माधुर्य और 
श्री के स्वरूप भगवान्‌ श्यामसुन्दर । राधिका और चढ्द्रावली दो प्रधान नायिकाएँ 
हैं जितकी सैकड़ों सल्ियां है। प्रत्येक अलग यूथ है और प्रत्येक यूब की गुयेश्वरी 
है । विशाला, ललिता, श्यामा, शैला, पद्मा, भद्विका, तारा, विचित्रा, खंजनाक्षी, 
मनोरमा, मंगला, विचला, लीला, कृष्णा आदि सस्तियाँ यूयेश्वरी हैं। राधा और 
चरद्रावली सुप्ठुकात्त-स्वरूपा है। सोतहो श्ूंगार से वे देदीप्यमान हैं॥ उतके हे 
और शोभा की जगमगाहूट के सामने अप्टमागलिक अंलंकारों के वाकी द्वादर् 
आभरण फीक़े पड जाते हैं। संकुचित केश, चंचल मुख-कमल, दीर्ष नेत्र, विशर्ति 
वक्ष.स्थल, क्षीण कटि, आयत स्कन्ध, तरग्रित त्रिवली, उद्भापतित पिर्मेत संस 
ज्योति, सुयृत्त बाहु, पदुमाभ करतल-- शोभा और श्री का लहराता हुआ समुद्र 
फिर राधिका का तो कया कहता ? पच्चीस गुण उनमे पाये जाते हैं-- वे चार दर्शता 
हैं; किशोरी हैं; चंचल अपांगा, घुचिस्मिता, सौभाग्ययुवता, सुगन्धि से श्रीकृष्ण 0 
उन्मादित करनेबाली, संगीतज्ञा, रम्यवचना, नर्मे-मर्मज्ञा, विनीता, करणामयी, 
विदग्धा, चतुरा, लज्जाघीला, सुमर्यादा, घैयेंशालिनी, गाम्भीयेशालिती, सुविलाएँ 
बत्ती, परम उत्त्पमयी, गोठुल के प्रेम में ही जीनेवाली परम यशहस्विनी, ग्रुप 
पर परम स्नेह रसनैवाली, स्तियों की प्रणयाधीन।, कृष्ण-प्रियाओ में मुख्य हैं और 
श्रीकृष्ण सदा उनकी आज्ञा के वच्चवर्ती हैं। हे 
भगवान्‌ की इस लीला को आश्रित करके मस्यकालीन भवतों में सरसे 
' श्रेमोन्माद कया नशा छा गया था। भगवान्‌ श्रीकृष्ण रसरूप हैं। यह भी माता गो 


सूरदास : स्फुट रचनाएँ / 779 


कि वहीं एकमात्र पुरुष है और वाकी सव लोग स्थरीभाव से ही उनका भजन कर 
सकते हूँ । स्त्री-भ/व अर्थात्‌ निषेध-व्यापारमूला शक्ति का भाव, जो अपने-आपको 
भगवान्‌ श्रीकृष्ण के सुख के लिए ही सम्पूर्ण भाव से अपित कर देता है | फिर 
राधिका को ही उपास्य समझकर उन्ही के सुश्ष में अपना सुख मानने का अद्भुत 
ब्रत भी एक श्रेणी के भवत्रों में है। सब मिलाकर मधुर-रस की साधना से उत्तर- 
कालीन भक्ति-रप्त की साधना में बहुत ही मवोरम और हृदयंगम धर्म का रूप 
दिया। यहाँ भक्त भगवान्‌ वेः लिए और भगवान्‌ भक्त को पाने के लिए व्यग्र है, 
दोनों, दोनों के बिना अपूर्ण हैं। 
सूरदास में चारो रतियो का परिपाक हुआ है। भक्तिशास्त्रियों के मत से यह 
विलक्षण रस है। मधुसूदन सरस्वती ने कहा है कि 'थ्रंगारमिश्रिता-भक्तित कामजा 
भक्ति कही जाती है और सम्बन्धजा दो प्रकार से पुबॉक्त रसता को प्राप्त होती 
है---एक वत्सलभकति और दुसरी प्रेयोभक्ति। भयजन्य भक्ति-प्रीति भयानक 
रस मे रहती है। जब ये चारो रतियाँ एक साथ ही व्यक्त हों तब तो प्रपाणक 
रसन्यास से एक परम विलक्षण रस की अनुभूति होती है । एक, दो आदि रसों की 
अभिव्यक्ति से सहानुभूति में भी भेद होता है। इसलिए रति चतुप्टय मे कही भी 
अभ्यास करे, ब्रजरैवियों में स्पष्ट ही चारो रतियाँ देखी गयी हैं। उनके चित्त का 
आलम्बत लेने से अपना चित्त भी बैसा ही हो जाता है : 
आंग(रमिश्रिता भवित: कामजाभक्तिरिप्यते 
सम्बन्धजा रतिर्याति पूर्वोक्‍्ता रसतां द्यो: ॥॥ 
एको वत्सल भवत्यारथ: प्रेयो मक्तिस्तथाउपरा ! 
भयजा रतिरध्यास्ते रसे प्रीति भयानकम्‌ ॥ 
एकर्दव यदि व्यक्वमिदं रति चतुप्टयम्‌ । 
तदा तु पानक रस न्यायेन परमो रस: ।। 
एकद्वयादिरसब्यक्तिभेदाद्रस भिदा भवेतू 
तस्मात्‌ करचित्त दम्यासे कुर्याद्र तिचतुप्टये ॥ 
ब्रजवैवीधु च स्पप्ट दृप्टं रति चतुप्टयम्‌ । 
_. तच्यित्तालम्बनत्वेन स्वचित्त तादृशं भवेतू ॥ 
“-भीभगवद्भकित रसायन, द्वि. स., इलो. 67 से 74 
लीलागान में सूरदास का प्रिय विपय था प्रेम । माता का प्रेम, पुत्र का प्रेम, 
गोफ-गोपियों का प्रेम, प्रिय और प्रिया का प्रेम, पति और पत्ली व प्रेम--इन 
बातों से 'सृरसागर' भरा है। सूरदास के प्रेम मे उत्त प्रकार का प्रेम बहुत कम है 
जो प्रिय की संयोगावस्था में उसकी विरहाझमका से उत्कश्ठित और वियोग।वस्था 
में मिलन-लालसा से भरा रहता है। यज्ञोदा कभी उस माता की तरू साश्रु नयनो 
से देवताओं की ओर नही ताकती जो सदा आँविल पगारकर वर माँगा करती है 
कि 'हे भगवान्‌ ! जिसे पाया है वह खो न जाय ।/ इसी प्रकार राधिका ने कृष्ण के 
अजवास के समय कभी --मान और अभिगान के समय भी--कातर नयनी से नही 
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देखा । सूरदास का प्रेम संयोग के समय सोलह आना संयोगमय है; वयोकि उनका 
हृदय बालक का था जो अपने प्रिय के क्षणिक वियोग में भी अधीर हो जाता है 
और क्षणिक सम्मिलन में ही सब-कुछ भूलकर किलकारियाँ मारने लगता है। 
राधा प्रेम मे व्याकुल है, पर उपाय सूझते ही एकदम स्वस्थ हो जाती हैं : 
नागर मनहिं गई अरुझाइ। 
अति बिरह तन भई बावरि घर न नेकु सुहाइ। 
स्थाम सुन्दर मदन मोहन मोहिनी-सी लाइ | 
चित्त चंचल कुँवरि राघा खान-पान भुलाइ । 
कबहुँ विलपति कबहें विहँसति सकुचि बहुरि लजाइ । 
मातु पितु को भास भानति मन बिना भई बाइ | 
जनमभि सों दोहनी माँग्ति बेगि दे री माइ। 
सूर को प्रभु खरिक मिलिहै, नन्‍्द मोहिं बुलाइ ॥! 
बाल-स्वभाव के वर्णन में सूरदास बेजोड़ समझे जाते हैं। वे स्वयं वयआप्त 
बालक थे। बाल-स्वभाव के चित्रण में वे एक तरह का अपनापा अनुभव करते जात 
पड़ते है और ठीक उसी प्रकार मातृ-हृदय का मर्म भी समझ लेते हैं। केवल ह्ृप्ण 
का बाल-स्वभाव ही उन्होने मही वर्णन किया, राधिका की वाल-केलि को भी 
समान रूप से आकर्षक बनाया है। सच पूछा जाय तो राधिका और हप्णवां 
सारा प्रेम-व्यापार, जो 'सूरसागर' में कणित है, बालकों का प्रेम-व्यापार है। वही 
चुहल, वही लापरवाही, वही मस्ती, वही मौज । न तो इस प्रेम में कोई पारिवारिक 
रस-बोध ही है और न आयुष्मिक सम्बन्ध ही। सारी लीला साफ, सीधी और 
सहज है। जैसा कि उनके गुरु वल्लभाचार्य ने बताया है कि 'लीला का कोई प्रयो- 
जन नही; क्योकि लीला ही स्वयं प्रयोजन है ।” हि 
अद्भुत सहज भाव है इस लोकोत्तर कही जानेवाली लीखा में। प्रेम-श्रीड़ा के 
पकड़े जाने पर भी दोनों की चतुरता उबार लेती है : 
नीवी ललित गही यदुराई। 
जबहि सरोज धरो श्री फल पर तब यसुमति गइ आई 
तत्क्षण रुदन करत मनमोहन मन में बुधि उपजाई । 
देखो ढीठि देति नि माता राखी गेंद चुराई। 
काहे को झकझो रत भोखे चलहु न देखें बताई । 
देखि बिनोद बालसुत को तब मह॒रि चली मुसुकाई। 
सूरदास के प्रभु की लीला को जाने इहि भाई। 
सूरदास इस लीला को ही चरम साध्य मानते हैं । 
प्रेम के इस साफ और माजित रूप वा चित्रण भारतीय साहित्य में किसी और 
कवि ने नहीं किया। यह सूरदास की अपनी विशेषता है । वियोग के समय राधिया 
का जो चित्र सूरदास ते चित्रित किया है, यह भी इस प्रेम के योग्य ही है। 
इयामगुन्दर के मिलन-समय की मुखरा, लीलावती, चंचला और हँगोड़ राधिका 
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वियोग के समय मौन, श/न्त और गम्भीर हो जाती है। उद्धव से अन्यान्य गोपियाँ 
काफी वकझक करती हैं, पर राधिका वहाँ जाती भी मही। उद्धव ने श्रीकृष्ण से 
उनकी जिस मूत्ति का वर्णन किया है, उससे पत्थर भी पिधल सकता है। उन्होने 
राधिका की आँखों को निरन्तर बढ़ते देसा था, कपोल-देश वारिधारा से आए था, 
मुखमण्डल पीत हो गया था, आँखें धंस गयी थी, शरीर कंकाल-शेप रह गया था। 
वे दरवाजे से आगे न बढ़ सकी थीं। प्रिय के प्रिय-बयस्य ने जब सन्देश माँगा तो वे 
मूच्छित होकर गिर पड़ी । प्रेम का वही रूप, जिसने संयोगावस्या में कभी विरहा- 
शंका का अनुमान नही किया, वियोग में इस मूत्ति की धारण कर सकता है : 

देखी मैं लोचन चुवत अचेत । 

मनहु कमल ससि त्रास ईस कौ, मुक्ता गति-यनि देत ॥ 

कहूँ कंकन कहें गिरी मुद्रिका, कहूँ ठाड़ कहें नेत । 

चेतति मही चित्र की पुतरी, समुझाई सौचेत ॥॥ 

द्वार सरी इकठक मग जोवति, ऊर्घ उसाँसनि लेत। 

सूरदास कछु सुधि नह तन की, बेंधी तिहारे हेत ॥ 
इसी प्रकार : 

तुम्हरे बिरह श्रजनाथ राधिका नैननि नदी बढ़ी । 

लीने जात निमेपष कूल दोउ, एते मान चढी । 

चलि न सकत गोलक नौका लो, सीव फलक वल बोरति। 

ऊर्ध्वे उसाँस समीर तरंगनि, तेज तिलक तरु तोरति। 

कण्जल कीच कुचत्रील किए तट, अम्बर अधर कपील। 

रहे पथिक जु जहां सो तहाँ थकि, हस्त चरन मुख बोल । 

नाही और उपाय रमापति, विनु दरसन क्‍यों जीजे । 

आँसू-सलिल बूड़त सब मोकुल, सूर स्वकर गहि लीजै ॥ 

असल में सूरदास की राधिका शुरू से आखिर तक सरल बालिका है। उनके 

प्रेम में चण्डीदास की राधा की तरह पद-पद पर सास-ननंद का डर भी नही है 
और विद्यापति की किशोरी राधिका के समान ढदन में हास और हास में रुन्‍न की 
चातुरी भी नही है। इस श्रेम मे किसी प्रकार की जटिलता नही है। घर में, बन 
में, घाट पर, कदम्ब-तले, हिंडोले पर--जहां कही भी इसका प्रकाश हुआ है वही 
बह अपने-आपमे ही पूर्ण है, मानो वह किसी की अपेक्षा नहीं रखता और न कोई 
उसकी खबर रखता है : 

देश्यो हरि मथति ग्वालि दधि भेद सो ठाढ़ी । 

यौवन मदमाती इतराती बैनी दुरत कटि पर छबि बाढ़ी ॥ 

दिन थोरी भोरी अति कोरी देखत ही जु स्याम भये चाढी । 

कर्षति है दुहुं करन मथानी झोभाराझ्ि भुजा गहिं गाढ़ी 

इत उत अंग मुरति झकझोरति भेंगिया वनी कुचन सो माढ़ी । 

सूरदास प्रमु रीझि थकित भये मनहुँ काम साँचे भरि काढ़ी ॥ 
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सूरदास जब अपने विषय का वर्णन शुरू करते हैं तो मानो अलंकारशास्ते 
हाथ जोड़कर उनके पीछे दौंडा करता है। उपमाओं को बाढ़ आ जाती है, रूपकों 
की वर्षा होने लगती है। संगीत के प्रवाह में कवि स्वयं वह जाता है। वह अपने 
को मूल जाता है : 
मैन मीन मकराकृत कुण्डल मुजवल सुभग भुजग । 
मुकुतमाल मिलि मानो सुरसरि हैँ सरिता लिये संग ! 
मोर मुकुट मणिगण आभूषण, कटि किकिनि न व चर्द । 
मनु अडील वारिधि मे विवित राका उड़गनवृन्द | 
वदन चन्द्र-मंडल की शोभा अवलोकनि सुख देत । 
जनु जलनिधि मधि प्रगट कियो झशि श्री अरु सुधा समेत । 
रतन जटित पग सुभग पाँवरी, नूपुर ध्वनि कल परम रसाल। 
मानहुँ चरन कमलदल लोभी तिकर्टहि वैठे बात मराल। 
बाँह उँचाई जोरि जमुहानी ऐंड्रानी कमनीय कामिनी । 
'भुज छूटे छवि यों लागी मनी दूट भई द्वे दूक दामिनी । 
काव्य में इस तन्‍्मयता के साथ शास्त्रीय पद्धति का तिर्वाह विरल है। पर" 
पद पर मिलनेवाले अलकारो को देखकर भी कोई अनुमान नहीं कर सकता ्ि 
कृषि जान-बूझकर अलंकारों का उपयोग कर रहा है। पन्‍्ने पर पन्‍ने पढ़ते जाइए, 
केवल उपमाओं-रूपकों की घटा, अन्यीक्तियों का ठाठ, लक्षणा और व्यंजना को 
चमत्कार--यहाँ तक कि एक ही चीज दो-दो, चार-चार, दस-दस बार तक दुहः 
रागी जा रही है, फिर भी स्वाभाविक और सहज प्रभाव कही भी आहत नही 
हुआ | जिसने 'सूरसागर' नही पढ़ा उस्ते यह बात सुनकर अजीव-सी लगेगी। शायई 
वह विश्वास ही न कर सके, पर बात सही है। काव्य-गुणो की इस विशाल वन 
स्थली में (क अपना सहज सौन्दर्य है। वह उस रमेणीय उद्यान के समान नहीं 
जिसका सौन्दर्य पद-पद पर माली के कृतित्व की याद दिलाया करता है; व्हिए 
उस अक्ृत्रिम वन-मूमि के समाव है जिसका रचमिता रचना में ही घुल-मिन्र 
गया है। हि 
सूरदास सुधारक नही थे, ज्ञानमार्गी भी नदी थे। किसी को कुछ सिसाने वी 
भान उन्हीने कभी किया ही नहीं । वे कही भी सम्प्रदाय, सतवाद या व्यवित-विशेष 
के प्रति कदु मही हुए । यह भी उनके सरल द्वृदय का निदशंक है। लेकिन वे कबीए 
दास की तरह ऐमे समाज से नही आये थे जो पद-पद पर लाछित और अपमोर्नि 
होता था और जहाँ का गृहस्थ-जीवन व राग्य-जीवन की अपेक्षा ज्यादा कठोर और 
तपोमय था। सूरदास जिस समाज में पले थे, उसका गृहस्थ-जीवन विज्लाप्तिता *ैं 
जीवन था, मिख्याचार और फरेव का जीवन था और “यौवन-मद, जन-मक परे: 
भद, विध-मद भारी' का जीवन था। इसलिए इस समाज से बैराग्य ग्रहण करना 
उनवा मत था। वे तुलसीदास वी भाँति दृढ़वेता सेनानायक नहीं थे जो समान 
भी कुरीतियों से कुशलतापूर्वक बाहुर निकलकर उस परगी लावारी आरम्म कर 
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दें। नन्ददारा की तरह परन्पक्ष की युवतियों को तर्कंबल पर निरास करना भी वे 
नही जानते थे । वे केवल श्रद्ध/तु और विध्वासी भवत थे जो झगड़ो में पड़ने के ही 
नही 
भाततों मे मशहूर है कि भूरदास उद्धव के अवतार थे। यह उनके भक्त और 

कवि जीवन की सर्वोत्तम आलोचना है। 'वृहद्भागवत्ामृत” के अनुसार उद्धव 
भगवान्‌ के महाशिषप्य, महामृत्य और महाप्रियकर थे।वे सदा श्रीकृष्ण के साथ 
रहते थे । शयन के समय, भोजन के समय, राज-कार्य के समय--कभी भी भगव स्‌ 
का साथ नद्दी छोड़ते थे, यहाँ तक कि अन्त पुर में भी साथ रहते थे। वेबल एक 
बार उन्होंने भगवान्‌ का साथ छोड़ा था और बह उस समय जब भगवान्‌ ने ब्रज 
में गोवियों दी सबर लेने को भेजा थो। इस बार उन्हें भगवत्मंग से दुना भानन्‍्द 
मिला था । उनवेः तीन काम थे, भगवान्‌ की पद-सेबा, उनसे परिहास कश्ना और 
भरीड़ा मे साथ रहना । पहले वागम में वे इतने तन्‍्मय रहते थे कि अबोध लोगो को 
यह अम हो जाता था कि वे पागल हो गये हैं। मूरदास के जीवन का यदी परिचय 
है। उद्धव के सभी गुण उनमे वर्समान थे । अपने काव्य में एक ही जगह उर्होने 
भगवान्‌ का साथ छोड़ा है, 'भ्रमरगीव' में । और इस वात में कोई सन्देह ही नही 
कि इस अवसर पर सूरदास को भी दूना रस मिला था इसी तरह इस कथत का 
यह भी भर्य है कि सूरदास की भवित में दास्य (प्रीति-रीति) सख्य और मधुर, 
इन तौनों भावों का सम्मिश्रग है । उद्धव ने ब्रज से लौटकर बताया था : 

माधव जू सुनो ब्रज को प्रेम । 

सोधि मैं पट मास देस्यो, गो पिकनि को नेम । 

हुदय तें नह टरत टारे, स्थाम राम समेत। 

आँसु सलिज प्रवाह मानी, अद्यं नैतनि देत ॥ 

चेवर अचल कुच कलस, वर पानि पद्म चढ़ाइ । 

सुमिरि तुम्हरि प्रगट लीला, कर्म उठती गाई ॥ 

देह गेह सनेहू अर्पन, कमल लोचन ध्यान। 

सूर उनकी प्रेम देखें, फीकौ लागत ज्ञान ॥ 

इसी प्रकार -- 

मो मत उनही कौ जु भयौ। . 

परुयौ प्रभु उनके प्रेस कोस मैं, तुमढें व्रियारि शग्रो। 

तुमसों सपथ करि गयो मोहन, बैगि इह्मी हो आवन। 

तिर्नाह देखि वैसोई मं हूँ रहे, सगे उन मिलि गावन । 

समुझि पी पट मात्त विववीते, द्ां ही ही आयों। 

पर अनकद्धि द ग्रोपिति टी, झड़ने मूंदि उडि थायो ॥ 


सूरदास का वात्सल्य वर्णन 


महात्मा सूरदास महान्‌ भक्त भी थे और अत्यन्त उच्च कोर्टि के कवि भी। 
भगवान्‌ की लीलाकथाएँ मध्ययुग के सभी भवतों की प्रिय रही हैं; क्योकि ऐसा 
विश्वास किया जाने लग/ था कि घोर कलिकाल में भयंकर भवसागर की पार 
करने की एकमात्र नाव है भगवान्‌ श्रीकृष्ण की लीलाकथाओं का रसास्वादन। 
'भागवत' में कहा गया है: 
संसारस्षिधुमतिदुस्तरमुत्तितीपों- 
मॉन्य: प्लवों भगवतः पुरुषोत्तमस्य । 
लीलाकथा रस निर्षेवणमन्तरेण 
पुंत्रो भवेद्‌ विविधदु.खदवादितस्य ॥ 
सूरदास ने अपने मद्वान्‌ गुरु श्री वल्लभाचार्य से लीलागान करने का ही आदेश 
पाया। भगवान्‌ की लीलाओं की कोई इयज्ता नही है । भिन्न-भिन्न भक्त अपनी 
रुचि और संस्कार के अनुरूप लीलाओं का चयन करते हैं और उन्ही के अवुकी तन 
में मग्न रहते है। भध्यकालीन कृष्णभक्त कवियों ने ब्रज की गोपियों को सर्वोत्तम 
भक्‍त माना था । इन गोपियों में अनेक प्रकार की भगवद्विषयक रीति भी, पर 
उनके समान भक्त कोई नही हुआ : 
एवं भक्ति: सकल भुबने नेक्षिता वा श्रुता वा। 
कि शास्त्रौषै: किमिह तपसा गोपिकाभ्यों नमोस्तु ॥ 
ऐसी भक्त त्रिभुवन मे न देखी गयी, न सुनी गयी। शास्त्रों को पढ़ने और कठोर 
तप करने से वया लाभ, इन्हीं मोपियों को प्रणाम करो ! ध्द 
वैते तो भवतजन पाँच प्रकार की रतियों में विश्वास करते हैं, पर उनमें (क 

बैराग्यव,न शे।नी जनों को है। गोपियों में चार ही रतियाँ मिलती हैं। एक तो 
कामजा रतिं जो भगवान्‌ को अपने परमप्रेमिक के रूप मे देखने से उनके प्रति भार्ती- 
निवेदन के रूप मे प्रकट होती है। सूरदास का मन इसमे भी खूब रमा है। एक 
और प्रकार की प्रीति 'सम्बन्धजा/ होती है जो भगवान्‌ के प्रति दो प्रकार कै 
सम्बन्धो से परिपुष्ट होती है। एक सम्बन्ध है पाल्य-पालक भाव जी वत्सला र॒ति 
कहलाती है। दूसरा सम्बन्ध है स्वामी-सेवक का जिसे दास्य भवित कहते हैं। 
सूरदास में दोनों ही मिल जाती है) पर मन उनका रमता है वात्सल्य भवित मे। 
इन तीन रतियों के अतिरिक्त एक और भी रति है जिसमें प्रीति-जन्य भय मिला 
रहता है। कही किसी आचरण से भगवान्‌ नाराज न हो जायें, है वह भी मम 
ही। कभी-कभी सूरदास इसमे भी रमे हैं। इन्ही को रति चतुप्टय कहा जाता है! 
सूरदास प्रथम दो प्रकार की रतियों के बेजोड़ चितेरे हैं। वात्सल्य के चित्रण में 
तो उनके साथ ज्ञात जगत्‌ के किसी भी कवि का साम लेना कठिन है । उनकी 

वर्णित बाललीला में माता और शिश्लु की प्रायः सभी घेप्टाओं का अत्यत्त मोर 
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और फिर भी पूर्णतः मनोवैज्ञानिक चित्रण है । जन्म से ही शिशु की विविध 
चेप्टाओं का ऐस।/ यथार्थ-ललित चित्रण है कि उनकी पर्यवेक्षण शक्ति को देखकर 
संसार के सभी सहृदय आशचर्यंचकित रह जाते हैं। केवल विविध चेप्टाओं का 
वर्णन ही उसका उद्देश्य नही है, उद्देश्य है निखिलात्मा प्रेममय श्रीकृष्ण के प्रति 
भवित की अभिव्यक्ति । इसीलिए, इनमे यथार्थ चित्रण के साथ एक विशेष प्रकार 
का लुभावना आत्मसमर्पण भी है। यही इन रचनाओं को कविजनोचित ललित 
बर्णन से अधिक मोहक वना देता है। पूरे 'सूरसागर' में, जो वस्वुतः सूरदास की 
रचनाओं का एक अंदश मात्र है, लगभग नवाँ हिस्सा बाललीला के पद हैं। माता 
गशोदा की सारी आशा, आकाक्षा, आनन्द और सुख बालक कृष्ण पर केन्द्रित है : 

जसुमति मन अभिलाप करे । 

कब मोरे लाल धुटुरुवनि रेंगे, कब घरनी पग हक धर । 

कब द८ै दांत दूध की देखो, कब तोतरे मुख वैन झरे । 

कवि ननन्‍्दहिं बाबा कहि बोले, कब मैया कहि मोहि ररै । 

कंब मेरो अँचरा यहि मोहन, जोइ सोइ भोसों झगरे । 

कब धो तनक तनक कछु खँहै, अपने करु सों मुखहिं भर । 

कब हँसि बात कहैंगो मोसो, जा छवि तें दुख दूरि हरे । 
मातृहृदय की पूरी अभिलापा, आाकाक्षा और उल्लास, कम्पन आदि कितने सहज 
ढंग से कह दिये गये हैं! यह माता यद्योदा की ही नहीं, सभी मात्ताओं की बात 

॥ 

हा ये सारी आकांक्षाएँ पूरी होती हैं। अनेकानेक लीलाओ के अत्यन्त हृदयग्राही 
चित्रण भकत-चिंत्त के अपार औत्सुक्य को उकसाते रहते हैं । कभी कृष्ण धुटुरुओं 
के बल चलते दिखाये गये है 

सीभित कर नवनीत लिये । 

घुटुरति चलत रेनु तन मंडित मुख दि लेप किये । 
और फिर-- 

किलकत कानह घुटुश्वनि आवत। 

मनिमय कनके नंद के अगित विंव पकरिये घावत ॥ 

कबहेँ निरखि हरि आपु छाह कीं कर सो पकरम घाहुत । 

किलकि हेंसत राजत द्वै देंतियां पुनि पुनि सिद्धि अदगाड़व ॥ 

फिर चलना सीखते है और अरबरा के गिरते रहने हैं : 
सिखवति चलन जसीदा मैया | 
अरबराइ कर पानि गहावत ट्यमयाद ६२८ 57 दैक/ 4 
और किर आँगन मे नाचने लगते हैं, बशदरर ४ छ्लिहर देवनी हैं और 

आननन्‍द-निमग्न होती हैं। इन श्रीसां ई ४7४२2 #; दृददव के काम रे 
दिशु-हृदय का भी यथाये-ललित स्प झट शाडी दे >«ब उमारा 
जीवन्त गतिशील वित्र आँतों $ दज्ते ४? 4; २५ £ | 





86 / हजारीप्रसाद द्विवेदी प्रस्यावली-4॑ 


के अन्तरतर को प्रभावित करती है और भवत-हृदय को अपूर्व उत्लास से भर 
देती है। * 

वाललीला में सूरदास पूरी तरह रम जाते हैं। वे अपने पाठकों को सावधान 
करना भी प्राय: भूल जाते है कि यह प्राइृत जन की लीला नही है। अन्य अनेक 
अवसरो पर वे यह कहना नही भूलते कि इसे म।मूली लीला न समझा जाये । पर 
बाललीला के प्रस्तग मे वे इतने तत्मय हो जाते है कि वह सावधानी एकदम तिरो- 
हित हो जाती है ! कुछ थोड़े प्रसंगो मे वे लोकोत्तरता की भाद भी दिला देते हैं, 
पर बहुत कम । शिशु कृष्ण अपना अंगूठा पी रहे हैं; इस अवसर पर सूर अपने 
पाठक को उनकी लोकोत्तरता की ओर ले जाते हैं : १ 

कर पग गहि अंगरुठा मुख मेलत। 
प्रभु पौढे पालने अकेले, हरपि हरपि अपने रंग खेलत। 

यहाँ प्रभु अकेले हैं, माता यशोदा उन्हें पालने में पौढ़ाकर कही चली गयी हैं। यहाँ 
सूरदास को उनकी लोकोत्तरता के प्रति सचेत करने का अवसर मिलता है : 

स्व सोचत, विधि बुद्धि विचारत, वट बादुयो सायर-जत भेलत। 

बिडारि चले घन प्रतय जानिकी दिगप्रति दिग दंतीनि सकैलत । 

मुनि मन भीत भये, भव कंपित सेप सकुचि सहसो फन मेलत । 

उन ब्रज वासिन बात न जानी समुरक सूर सकट पग ठेलत । 
कभी महाप्रलय के समय व८ पत्र पर पौड़े हुए 'करारविन्देन पदारविन्द मुखार- 
विन्दे विविवेशयन्त' वालमुकुन्द की याद आ जाने से जानकार देवताओ में भय 
समा गया। वही दृश्य फिर तो नही आ गया, पर ब्रजवासी निश्चिन्त हैं। 

इसी तरह कृष्ण के माटी खाने पर माता जब डाँटती हैं और सहज भाव से 
वे अपना मुँह खोल देते हैं तो अचानक माता को उनका अनन्त रूप दिख जाता 
है। वे चकित हो जाती है। बम 

परन्तु बाललीला में साध।रणतः सूरदास बालक की सहज लीला का ही चित्रण 
करते हैं और अपनी अपूर्व कविता-शक्ति से, बिना कहे ही, भगवान्‌ के मधुर रूप 
के प्रति भक्त और सहृदय को आकपित कर देते है। अत्यन्त गहराई से यह लीता 
उठी है। कैवल निरीक्षण, पर्यवेक्षण इसके साधन नही हैं। यह लीला भवत-हुद॑य 
की अन्तरतर की उल्लासमुखर वाणी है। 


- [/4 मई, 978] 
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वैप्णवदशन कई हैं। उनकी अधिकाञन वार्तें एक-जैसी अवश्य है, पर बहुत-सी बातों 
में मतभेद भी है। इन मतभेदों के कारण ही इनके अलग-अलग नाम हैं। विशिष्टा- 
दतवाद, दे तवाद, शुद्ध/द्वैतवाद, नित्यभेदाभेदवाद आदि नाम ही इनकी मान्यताओं 
के सूक्ष्म अन्तर की प्रकट कर देते है। एक बात में उन्हे समान माना जा सकता है। 
ये सभी शंकराचार्य के अद्वतवाद के विरुद्ध है। शकराचर्थ के मत को ये लोग 
'मायावाद' कहते है। साथ ही भक्ति, शरणागति आदि के विषय में वे एकमत है। 
सूरदास के प्रसंग मे वैष्णवदर्शन, महाप्रमु वल्लभाचार्यजी द्वारा प्रवत्तित पुष्टिमार्ग 
और शुद्धाद्वैतदशन है । सूरदास महाप्रमु के प्रधान झिप्पो भे अन्यतम थे। काफी 
उमर बीत जाने के बाद वे उनके (बल्लभाचार्यजी के) शिष्य हुए थे । शिष्य होने 
के पहले वे शायद विन॒य-परक और दैन्ययूचक पद लिखा करते थे। वार्त्ता-साहित्य 
से पता चलता है कि महाप्रमु वल्लभाचार्यजी के सम्पर्क मे आने के बाद वे लीला- 
पदों की रचना में लग गये । 'प्रमु मैं सव पतितन कौ टीको' जैसे दैन्यसूचक पदो का 
लिखा जाना बन्द हो गया । उनके पहले लिखे पद में कुछ लीलागान के पद थे या 
नही, इस सस्तन्ध मे कोई जानकारी नही मिलती । 
सूरदास का मन लीलागान में ही रमता है, दार्शनिक विवेचन में नही । 'पूर- 
सागर' में जी पद संकलित हुए हैँ, वे उनकी सारी रचनाओ का एक अश-मात्र है। 
इस संकलन का मुख्य वर्ण्य-विपय लीलागान है । मुख्य प्रसग श्रीकृष्ण की बाललीलाएँ, 
माता मशोदा और नन्दबवा का वात्सल्य-भाव, श्रीकृष्ण की श्रीराधा तथा अन्य 
गीषियों के साथ प्रेमलीलाएँ, रासलीला आदि है। सूरदास का मब इन्ही लीलाओं 
में रमा है । और अवतारो की लीलाएँ वे गा अवश्य जाते है, पर मन तो #प्ण-लीला 
के रस में ही आनन्द पाता है। महान्‌ गुरु के सान्निध्य मे आने का बडा सुख्दद परि- 
णाम यह हुआ कि उन्हें स्व-भाव--निजी भाव--का पता चल गया। उन्होने 
सीखा-सुना तो और भी होगा, पर पहले ही दिन गुरु ने 'सुबोधिनी टीका” का जो 
आरम्भिक अंश पढाया वही उनके जीवन का प्रधान सम्वल बन गया । विद्वामो ने 
महाप्रभु के दाशंनिक सिद्धान्तो को उनके गानों में खोजने का प्रयास किया है, पर 
सही बात पही है कि उन्होने लीला-विपयक सिद्धान्त को ही जीवन वा सम्बल बनाया 
और पुप्टिमार्ग का यह सिद्धान्त कि भगवान्‌ के अनुग्रह से ही जीव का भक्ति-भाव 
पुष्ट होता है, अपना प्रधान विश्वास बना लिया। 
विद्वानों ने सूरदास के पदो में महाप्रमु वत्वभाचार्य के सिद्धान्त सोजे है। 
परन्तु कई बार जिन्हे दार्शनिक विचार कहा जाता है वे वस्तुत: घामिक मान्यता 
और आध्यात्मिक विश्वास होते हैं। वे मध्यकाल के सभी भयतो में समान रूप से 
पाये जाते है। अपनी रुचि और प्रकृति के अनुसार भक्‍तगण किसी विशेष पक्ष पर 
बल अवध्य देते हैं। उन्हें ठोक-ठीक दर्शन नही कहा जा सकता । कुछ भवत कभी- 
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उपनिषद्‌ वेद ही है। सो, प्रमाण चतुप्टय हुए : () वेद, (2) श्रीक्षष्णवावय 
अर्थात्‌ भगवद्गीता, (3)व्याससूत्र अर्थात्‌ ब्रह्मसूत्र और (4) व्यास की समाधि- 
भाषा अर्थात्‌ श्रीमदूभागवत। इनमें भागवत को प्रमाण-रूप में स्वीकार किया 
ग्रया है। यह मध्यकाल मे सर्वाधिक प्रभावशाली ग्रन्थ रहा है । यह भवित का अपूर्व 
ग्रन्थ है। उपनिषद्‌ के तत्त्वज्ञान और तत्काल प्रचलित सभी आप शास्त्रों के सुवि- 
चारित मत इस ग्रन्थ में सहज कवित्व के साथ इस प्रकार घुल-मिलकर प्रकट हुए 
हैं कि इसे समाधि-भाषा कहना उचित है। ब्रह्मसूत्र और भागवत दोनो ही व्यास- 
रचित माने जाते हैं; लेकिन सूत्रों में जहाँ तर्क-सम्मत तत्त्व-जिश्ञासा का समाधान 
है वहाँ 'भागवत' भावनाओं को प्रभावित करमेवाला और फिर भी वौद्धिक समाधान 
को भी अस्तुत करनेवाला अपूर्व काव्य-प्रन्थ है। वह बौद्धिक समाधान नही है, बुद्धि 
को भी अभिभूत करके अन्तरतर को उल्लस्रित करनेवाला समाधि-काव्य है। समा- 
धान केवल प्रतीति उत्पन्त कराता है और समाधि अनुभूति प्रदान करती है। एक 
बुद्धि का विषय है, दूसरा बोध का । 
ऐसे महान्‌ ग्रन्थ को व्यास की समाधि-भाषा कहना सर्वथा उचित है। उसे 
तीन के अतिरिक्त चौथा प्रस्थान मानना भी 3चित ही है। महाप्रभु वल्लभाचार्य ने 
* केवल यही नही कहा कि यह एक अतिरिक्त प्रस्थान है वल्कि यह भी कहा कि कैवल 
एक, दो यथा तीन प्रस्थानों को प्रमाण मानना पर्याप्त नही है। किसी मत की ग्राह- 
कता के लिए आवश्यक है कि वह चारों का अविरोधी हो; वर्योकि एक मे यदि सन्देह 
रह जाय तो वह दूसरो के द्वारा ही दूर होता है। इनमे भी चारो उत्तरोत्तर अधिक 
प्रामाणिक है। इसका मतलब यह है कि श्रीमद्‌ वल्लभावार्य के मत से भागवत! 
केवल एक चौथा भ्रस्थान ही नही है वल्कि सबके सन्देहों को निराकरण करनेवाला 
सर्वोत्तम प्रमाण है। यह वात वल्लभाचार्य और चैतन्य मत की विश्येपता है। अन्य 
वैष्णव दर्शनों में 'भागवत' को इतनी दुढ़ता से स्वीकार नही किया गया है। 'सूर- 
सागर' भी 'भागवत' का ही अनुकथन है। फिर भी सूरदास अपनी रचना को 
समाधिभाषा नहीं समझते | समाधिभाषा तो “भागवत ही है। महान्‌ शक्ति को 
बहन करने और लोक-गोचर करने की अद्भुत शक्ति सूरदास मे भी भरपूर माता 
में थी। 
यहाँ एक बात 'भागवत' के सम्बन्ध में और कह लेती चाहिए | लीलाकथा को 
ही, 'चौरासी वैष्णवन की वार्त्ता' के अनुसार, महाप्रमु वल्लभाचाय॑ ने सूरदास को 
'भागवत' के सारमर्म के रूप मे बताया था। नि.सन्देह 'भागवत' की अपूर्वेता, 
प्रथम तीन भ्रस्थानों की अपेक्षा, लीला-रस के आस्वादन पर वल देंने में है : 
संसारसिधुमतिदुस्तरमुत्तितीर्पोः 
नॉत्यः प्लवो भगवतः पुरुपोत्तमस्य । 
लीलाकथारसनिषेवणमन्तरेण 
पुंसो भवेद्विविधदु.खदवारदितस्य ॥ 
[अति दुस्तर संसार-सिन्धु को पार करने के इच्छुक, विविध दुःखदायों दावाग्वि 
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कभी तत्त्व-जिज्ञासा की भी पद्धति अपनाते हैं, पर बहुत कम । सूरदास “भमर- 
गीत' के प्रसग में अवश्य ही कुछ प्रचलित मतों को उद्धव के मुत्त से कहलाक़र 
उनका मुदु प्रत्याययान गौपियों से करा देते हैं। पर धन्यत्र ये इस पद्धति की उप 
ही करते है। अन्यास्य प्रसंगों में वे शास्त्रीय की अपेक्षा लोफानुभव को ही सरपत माषा 
में कविजनोधित्त सम्प्ेपण द्वारा सहृदय-हुदय-गम्य बना देते हैं। 
उन दिनों की प्रवृत्ति को देखते हुए कहा जा सजत्ा है कि प्रस्थानों में श्रेष्ठ 
प्रध्यान 'भागवत्' है । यह सूरदास को पूर्णतः माज्य थी विद्वानों और प्रदीष 
विचारको के मन में यह बात उन दिनों घर कर गयी थी कि जो कुछ अच्छा गा 
नया कहना था उसे पहले के ऋषियों और आतार्यों ने कह दिया है। इस घोर 
कलिकाल में अब पुरानी बातों की अपने ढंग से व्यारया-भर की जा सकती है, श्रृतिं- 
सम्मत होना बड़ी बात है । कुछ भी ऐसा नहीं कहना या मानना चाहिए जो श्रुति- 
सम्मत या प्राचीन आप्त समझे जानेब(ले ऋषि-मुनियों के प्रतिपादित सिद्धान्त है 
प्रतिकूल पड़ता हो। दर्शन हो या धरंशास्त्र, ज्योतिष हो या आयुर्वेद->सवता 
श्रुति-सम्मत या आप्त जनानुमोदित होना आवश्यक मना जाने लगा। सयी वात 
कही ही नही गयी, ऐसा नहीं था। पर सब-कुछ को श्रुति-प्रम्मत बताना आवश्यक 
हो गया था। उन दिनों सबसे बड़ा दीप वेद-बाह्य होना था। किसी को अत्यन्त 
गहित कहना हो तो उस्ते वेद-बाह्य कह दिया जाता था। इसकी प्रतिक्रिया भी 
बड़ी तीव्र थी। बहुत-से सम्प्रदाय तव भी थे जिनमें श्रुतियों की खिलली उड़ायी 
गयी थी । धीरे-धीरे प्रत्येक सम्पदाम अपने को श्रुति-सम्मत सिद्ध करने पर हीं 
अधिक बल देने लगा। भक्ति-सम्प्रदायों मं यह बात और भी प्रवल्न रूप में प्रकट 
हुई। महान्‌ शंकराचार्य ने अपने शवितशाली भाष्यों मे अद्वैतवाद--जिर्त थोड़ा हीव 
साबित करने के लिए 'मायावाद' भी कहा जाने लगा था--की स्थापना की । मं 
बात उन्होंने ग्यारह उपनियदों, ब्रह्मसूत और भगवद्गीता के भाष्यों में सिद्ध की। 
वैष्णव मत में इसकी तीत्र प्रतिक्रिया हुई। भक्ति के लिए अद्वेतवाद बहुत अच्दा 
आधार नही माना जा सकता था। इसलिए आवश्यक हो गया कि शांकर अईत* 
धाद या मायाबाद का प्रत्याख्यान उन्ही ग्रन्यों के भाष्य या टीका द्वारा किया जे 
जिन प्र स्वयं शंकराचार्य ने भाप्य लिखे थे । इन ब्न्यों को तीन प्रस्थात या (प्रस्थान: 
श्रयी कहते थे । इन तीन प्रस्थानों का अर्थात्‌ () ग्यारह उपनियद्‌, (2) बह 
सूक्ष और (3) श्रीमद्‌भगवद्गीता का समर्थन पाये बिना कोई सम्भदाय मात 
सही होता था । कभी किसी एक या दो प्रस्यानों की टीका से भी काम चल जाता 
था; पर तीनों पर भाष्य, टीका या तिलक अत्युत्तम माता जाता था । 
महाप्रमु वल्लभाचार्य ने भी श्रीमद्भागवत को एक अस्थान मानकर पस्थानों 
की संख्या चार कर दी और प्रस्थान चतुष्टय नाम दिय्रा। उन्होने अपने तत्त्वार्ष 
दीप निबन्ध में प्रमाणरूप में चारों प्रस्थानों की वात कही है 
वैदा: श्रीकृप्णवाक्यानि व्यासयुशाणि चैवहि। 
समाधिभापा व्यासस्थ श्रमार्ण तच्चतुष्टयं॥ [7-7) 
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उपनिषद्‌ बेद ही है। सो, प्रमाण चतुप्ठय हुए: () वेद, (2) श्रीकृष्णवाबय 
अर्थात्‌ भगवद्गीता, (3)व्याससूत्र अर्थात्‌ ब्रह्मसूत्र और (4) व्यास की समाधि- 
भाषा अर्थात्‌ श्रीमदृभागवत ॥ इनमें भागवत को प्रमाण-रूप में स्वीकार किया 
गया है। यह मध्यकाल में सर्वाधिक प्रभावश्चाली ग्रन्थ रहा है । यह भवित का अपूर्व 
न्थ है। उपनियद्‌ के तत्त्वज्ञान और तत्काल प्रचलित सभी भार्प शास्त्रों के सुवि- 
चारित मत इस ग्रन्य में सहज कवित्व के साथ इस प्रकार घुल-मिलकर प्रकट हुए 
हैं कि इसे समाधि-भाषा कहना उचित है। ब्रह्मसूत्र और भागवत दोनो ही व्यास- 
रचित माने जाते हैं; लेकिन सूत्रों में जहाँ तकं-सम्मत तत्त्व-जिज्ञासा का समाधान 
है वहाँ 'भागवत' भावनाओं की प्रभावित करनेवाला और फिर भी बौद्धिक समाधान 
को भी प्रस्तुत करनेवाला अपूर्वे काव्य-प्रन्थ है। वह बौद्धिक समाधान नही है, बुद्धि 
को भी अभिभूत करके अन्तरतर को उल्लसित करनेवाला समाधि-काव्य है । समा- 
धान कैवल प्रतीति उत्पन्न कराता है और समाधि अनुभूति प्रदान करती है। एक 
बुद्धि का विषय है, दूसरा बोध का । 
ऐसे महान्‌ ग्रन्थ को व्यास की समाधि-भापा कहना सर्वथा उचित है। उसे 
तीन कै अतिरिक्त चौथा प्रस्थान मानना भी उचित ही है । महाप्रभु वल्लभाचाये ने 
केवल यही नही कहा कि यह एक अतिरिक्त प्रस्थान है बल्कि यह्‌ भी कहा कि कैवल 
एक, दो या तीन प्रस्थानों की प्रमाण मानता पर्थाप्त नही है। किसी मत की ग्राह- 
कता के लिए आवश्यक है कि वह चारो का अविरोधी हो; क्योकि एक मे यदि सन्देह 
रह णाय तो वह दूसरों के द्वारा ही दूर होता है । इनमे भी चारो उत्तरोत्तर अधिक 
प्रामाणिक है। इसका मतलब यह है कि श्रीमद्‌ वल्‍्लभाचार्य के मत से “भागवत” 
केवल एक चौथा प्रस्थान ही नही है बल्कि सबके सन्देहो को निराकरण करनेवाला 
सर्वोत्तम प्रमाण है। यह बात वल्लभाचायय और चैतन्य मत की विशेषता है। भन्‍्य 
वैष्णव दर्शनों में 'भागवत' को इतनी दृढ़ता से स्वीकार नही किया गया है। 'सृर- 
सागर भी 'भागवत' का ही अनुकथन है। फिर भी सूरदास अपनी रचना को 
समाधिभाषा नहीं समझते | समाधिभाषा तो “भागवत' ही है। महान्‌ शक्ति को 
बहन करने और लोक-गीचर करने की अद्भुत शक्ति सूरदास में भी भरपूर मात्रा 
मैं थी । 
यहाँ एक बात 'भागवत' के सम्बन्ध में और कह लेनी चाहिए। लीलाकथा को 
ही, 'चौरासी वैष्णवन की वार्त्ता के अनुसार, महाप्रभु वल्लभाचार्य ने सुरदास को 
भागवत्त' के सारमर्म के रूप में वताया था। निःसन्देह “भागवत” की अपूर्वता, 
प्रथम तीन प्रस्थानों की अपेक्षा, लीला-रस के आस्वादन पर बल देंने में है : 
संस्ारसिधुमतिदुस्तरमुत्तितीर्पो: 
नौॉन्यः प्लवो भगवतः पुरुषोत्तमस्य । 
लीलाकथारसनिषेवणमन्तरेण 
धुंसो भवेद्विविधदुःखदवादितस्य ॥ 
[अति दुस्तर संसार-सिन्धु को पार करने के इच्छुक, विविध दुः्सदायी दावाग्ति 
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से पीड़ित मनुष्य के लिए भगवान्‌ पुरुषोत्तम (श्रीकृष्ण) की लीला-कयाओं के 
रसास्वादन से भिन्न कोई दूसरी नाव नहीं है ।] 
यह 'भागवत' का विशिष्ट सन्देश है। लीला-कथाएँ ऊपर-ऊपर से देखने पर 
प्राकृत जन के चरित के समान लगती हैं, पर 'भागवत' में बताया गया है कि 
वस्तुत वे बैमी नही है--उनका अर्थ गहराई में है। इसीलिए इस लीला-सवात्मर 
काव्य को व्यास की रामाधिभाषा कहा गया है। समाधिभाषा ऊपर-ऊपर से 
प्रिसंगत दिपने पर भी गम्भीर अर्थ देती है । 
मूरदास ने 'भागवत' के इस सन्देश को पूरी तरह स्वीकार किया था, पर 
उन्होंने अपनी रचना को /भागवत' की भाँति समाधिभाषा नही समझा । इसीलिए 
दे अपने पाठडों को आगाह करते रहते हैं कि सूर के प्रमु की इस लीला को प्राइंत 
जन का आधरण न समझें । 'पूरसागर' 'भागवत' से अनेक बातों में भिन्‍न है। महा* 
प्रभु बत्लभाचायें तथा अन्य आचार्यो ने 'भागवत' के सिद्धान्त और उसमें व्ित 
लीलाथो का बहुत सूद्षम विश्लेषण किया था । उतने सूद्षम विश्लेषण 'सूरसागर' में 
नही मिलेंगे | कुछ वारतें उनमे ऐसी भी है जिनका मूल “भागवत” में खोजना कठिन 
है। वस्तुतः उन्हें लोफ-गीवन में खोजता चाहिए । किस प्रकार शाकत-साधना की 
बहुत-सारी वातें वैष्णव रूप ग्रहण कर चुकी थी, यह मैंने अन्यत्र दिखाया है। 
असल मे 'सूरसागर' झास्त्रीय वैष्णव-भव्ति-शास्त्र से प्रेरणा अवश्य लेता है; 
पर वह शास्त्रीय की अपेक्षा लोकधर्म के अधिक निकट है। उत्तकी भाषा, छत्दे। 
पात्र और विचार-सर्राण शास्त्रीय विश्लेषण की अपेक्षा लोक-व्यवहार के वहुँत 
निकट-पर्यवेक्षण से अधिक प्रभावित है। हिन्दीप्रदेश के लोकगीतीं में वैष्णव 
भवक्ति--तत्रापि श्रीकृष्ण-लीला--का प्रवेश, महाप्रभु वत्जभाचाय॑ के बहुत पहुते 
हो चुका था। 'सूरसागर' को लीलागान की प्रेरणा अवश्य 'श्रीमद्भागवर्त' से 
मिली; पर वहुत-सी बातें उस समय उत्तर भारत के लोकघर्म की बनीं रही और 
ऐसी बहुत-सी बातें, जी परवर्तती वैप्णव आचार्मों की उदभावनाएँ थीं और जिनका 
मूल 'भीमद्भागवत' से बाहर था, इसमे छूट गयी। उन्हें लेने का प्रयास भी नहीं 
हुआ। श 
श्री बल्लभाचार्य ने अनेक शास्त्र-वाक्यों के प्रमाण के आधार पर यह पिंड 
किया है कि माया और अविद्या दोवों ही भगवान्‌ की शक्ति होने पर भी भिल- 
भिन्न है। अद्वैतवादियों के हिसाब से उनमे अभिन्‍नता है। 'श्रीमदूभागवत' के अंगुतार 
यह ठीक है; बयोकि दशमस्कन्ध के उनतालीसकें अध्याय मे भगवान्‌ को अपनी 
जिन शक्तियों से निपेवित कहा गया है उनमें अविद्या ओर माया, इन दो शक्तियों 
को अलग बताया गया है । ससार अविद्या-जन्य है और प्रप॑च माया-जन्य। इसलिए 
संसार भ्रम है, परन्तु प्रपंच सत्य। संसार से मुक्ति की इच्छा करनी चाहिए। 
जीव में अहंता, ममता आदि विकार होते है जिससे वह अविद्या (मलत जातकारी ) 
के कारण मोहग्रस्त हो जाता है। संसार-सिन्धु से पार होने के लिए, जैसा कवि पहले 
ही बताया जा चुका है, भगवान्‌ के लीला-कथा-रस का आस्वादन एकमात्र सात 
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है। पर प्रपंच माया-जन्य है और सत्य है। वह रहेगा, उसका विलोप सम्भव नहीं 
है। संसार और प्रप॑च का यह सूक्ष्म भेद वल्लभावाय॑ के तत्त्व दर्शन को अद्वेत 
'वेदान्तियों के दर्शन से भिन्न करता है । वे लोग प्रपच को भी मिथ्या मानते है। 
'पूरसागर' में, जहाँ तक मैं देस सका हूँ, इस प्रकार के किसी भेद की चर्चा 
नही है। अन्य सम्तों और भक्तों की भौति वे भी भवसागर और प्रपंच को समान 
भाव से तिरस्करणी य समझते थे; वयोकि लोकधर्म में संसार और प्रपंच के इस 
सूक्ष्म भेद का कोई अस्तित्व नही था। वहाँ भवसागर एक स्पप्ट धारणा है और 
“बह भगवान्‌ से भिन्‍न मोह पैदा करनेवाला जगत्‌ भी तथा यम-यातना और मनुष्य 
“का स्वयं उत्पन्त किया हुआ अहता-ममता का जजाल भी, एक ही है । सूरदास इस 
बात में लोक-विश्वास के अधिक निकट है। वे भवसागर को प्रपच से अलग नही 
समझते। अनेक प्रकार की नरक-यातनाओं में उनका विश्वास है। परन्तु वे भगवान्‌ 
की लीला के गान को यमयातना और नरकभोग के मूल्य पर भी काम्य मानते है। 
उनके लिए तो भगवान्‌ से उद्ध।र पाने का एक ही साधन है-- शुद्ध मन से भगवान्‌ 
का स्मरण : 
गनिका किये कौन ब्रत संयम शुक हित नाम पढावे। 
मनसा करि सुमिरो गज बपुरो ग्राह परम गति पावे। 
यज्ञ, याग, तीय॑, व्रत सव ठीक है; पर भजन के सामने उनका कितना मूल्य 
है ? यमयातना से उद्धार पाने का एक ही उपाय है --भगवन्त भजन : 
काहे को अस्वमेघ जग कीजै, गया श्राद्ध काश्षी केदार । 
'राम-कृष्ण अभिधाम न पटतर जो तन गार हेम हतमार। 
प्राग कल्प माथे करवत दे चन्दा तरनि ग्रहन लछवार , 
सूरदास भगवन्त-भजन विनु, यम के दूत कौन ठारे मार ॥ 
सूरदास की यमयातना भी भवसागर का ही परिणाम है। परन्तु भगवत्‌-लीला-प्रेम 
की महिमा के आगे वे यमयातना की विकरालता को उपेक्षणीय बताते हैं * 
ऐसो कब करिहो गोपाल । 
मनसानाथ मनोरथ-दाता हो प्रभु दीनदयाल । 
चरननि चित्त निरन्तर अनुरत रसना चरित रसाल। 
लोचन सजल प्रेम पुलकित तन कर कजन दल माल। 
ऐसो रहत लिखत छन-छन यम अपनो भायो भाल। 
सूर सुजस रागी न डरत मन सुनि यातना कराल॥ 
वैष्णव शास्त्री में भगवान्‌ की ऐश्वयेमाधुरी, विग्रहमाधुरी और वेणुमाघुरी 
- की विशेष चर्चा है। सूरदास विग्रह अर्थात्‌ रूपमाधुरी में तथा वेणुमाधुरी में विशेष 
रस पाते हैं । रूप भी स्थिर और गतिशील दो प्रकार से आराध्य होता है। रास- 
लीला मे गतिशील रूप का वर्णन है। निस्सन्देह सूरदास उसमे विशेष रूप से रमे 
है। रूप चाक्षुप विषय है जबकि वेणुनिनाद श्रोत विषय । कहा जाता है कि उत्तम 
कवि श्रौत ओर दृश्य-विम्बों में अधिक रमता है, स्पर्श और मन्ध विम्बो में बहुत 
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कम। सूरदास मुरली निनाद पर बेहद मुग्ध होते हैं। इस रस को उन्होंने 'मूर- 
सागर' में बहुत प्रकार से उजागर किया है। वे झास्प्रों से प्रभाविद अवश्य थे, पर 
हूप-बिम्ब और श्रौत-विस्व की सामग्री उन्हें तोकजीवन से मिली थी। वे दार्शनिक 
विचारो मे नही, दृश्य तथा श्रव्य-विम्बों में ही अधिक रे हैं । 
सूरदास ने सब विद्याओं, दर्शनों और दान-पुष्य तथा तपस्माओं का फत 
भगवान्‌ के लीलागान को ही माना । कत्पना द्वारा रचित पूर्वप्ष और अपरपन 
का विन्यास करके खंण्डन-मण्डन द्वारा निरूषित दार्शनिक पिद्धान्तों की स्थापना 
के पचड़े मे थे नही पड़े । वे कवि थे और कविजनों चित ढंग से ही उन्होंने भगवत्‌- 
लीला को अद्भुत प्रभावशाली तथा भक्तिरस को अनायास लोक-श्राह्म बवाया। 
अ्रीमद्भागवत' मे, मानी ऐसे ही कवियों को ध्यान में रखकर कहा गया भा : 
इदं हि पुंसस्तपस: थरुतस्य वा श्विप्टस्य सूकतस्म च बुद्धदत्तयी । 
अविच्युतोर्थ:कविभिनिरू पित: यदुत्तमश्लोके ग्रुणानुवर्तनम्‌ ॥ 
“-भाग,, 7/5/22 


[आराशवाणी के वाराणसी केन्द्र से ्रमारित, 278] 


कबीर 


भूमिका 


'कबीर' लिखते समय थाना साधनाओ की चर्चा प्रसंगवश आ गयी है। उनके उसी 
पहलू का परिचय विश्वेप रूप से कराया गया है जिसे कवीरदास ने अधिक लक्ष्य 
किया भा। पाठक पुस्तक में ययास्थान पढ़ेंगे कि कवीरदास वहुत-कुछ को अस्वीकार 
करने का अपार साहस लेकर अवतीर्ण हुए थे। उन्हीने तत्काल प्रचलित नाना 
साधन-मार्गो पर उम्र आक्रमण किया है। कबीरदास के इस विशेष दृष्टिकोण को 
स्पष्ट रूप से हृदयंगम कराने के लिए मैंने उसकी ओर पाठक की सहानुभूति पैदा 
करने की चेप्टा वी है। इसीलिए कही-कही पुस्तक मे ऐसा लग सकता है कि 
लेखक भी व्यवितगत भाव से किसी साधन-मार्म का विरोधी है। परन्तु बात ऐसी 
नही है। जहां कही भी अवसर मिला है वही लेखक ने इस भ्रम को दूर करने का 
प्रयास किया है, पर फिर भी यदि कही भ्रम का अवकाश रह गया हो तो वह इस 
वक्तव्य से दुर हो जाना चाहिए। कबीरदास ने तत्कालीन नाथपन्यी योगियों की 
साधन-क्रिया पर भी आक्षेप किया है, यथास्थान उसकी चर्चा की गयी है। 
पुस्तक के अधिकाश स्थलों में 'योगी' शब्द से इन्ही नाथपन्थी योगियों से तात्पर्य 
है। समाधि के विरुद्ध जहाँ कही कबीरदास ने कहा है वहाँ “जड़-समाधि' अर्थ 
समझना चाहिए। भरथाप्रसंग पुस्तक में इसकी चर्चा आ गयी है। वैसे, कथ्ीरदास 
जिस सहज-समाधि की बात कहते है वह योगमार्ग से असम्मत नहीं है। यहाँ यह 
भी कह रखना जरूरी है कि पुस्तक में भिन्‍न-भिन्‍न साधन-मार्गों केः ऐतिहामिवः 
विकास की ओर ही अधिक ध्यान दिया गया है। 
पुस्तक के अन्त में उपयोगी समझकर 'कवीर-बाणी' माम से कुछ चुने हुए पद्च 
संग्रह किये गये है। उनके शुरू के सो पद श्री आचार्य क्षितिमोहन गन के संग्रह के 
है| इन्ही को कविवर रवीख्नाथ ठाकूर ने अंग्रेजी में अनूदित किया था। आचार्य 
सेन ने इन पद्यो की लेने की अनुमति देकर हमें अनुगृद्वीत किया है । 
पुस्तक के इस संस्करण (97व) में दयासम्तव संगरीध्रद किया गया है। 
पुस्तक लम्बी भरतीक्षा के उपरान्त पाठकों डे समझ आ रही है। श्रीमत्ी झीवा 


सन्धू, प्रबन्ध निदेशिका, राजकमल प्रकाशन प्रा. लि., दिल्‍ली, को पुस्तक का गया 
हूप देकर शौध्र प्रकाशित करने क्य श्रेय प्राप्त है। अनेक लेखकों और भ्रकागों 
के अमूल्य ग्रन्यों की सहायता व मिली होती तो ध्रुस्तक लिखी ही न गयी होती। 
जिन लोगो के मत का कही-कही विरोध करना पड़ा है उनके प्रति मेरी गम्भीर 
श्रद्धा है। वस्तुतः जिनके ऊपर श्रद्धा है उन्ही के मतों की मैंने समीक्षा की है। 
इनमें कई मेरे गुर्तुल्य हैं। सब लोगों के प्रति में अपनी कृतज्ञता प्रकट करता है। 


रवीर्द्रपुरी, न्यू कालोनी, ह॒जारीप्रसाद दिरेग 
वाराणसी 


संकेत-विवरण 


[जिन पुस्तकों का पूरा नाम और विवरण ग्रन्थ में ही दिया हुआ है, उनका उल्लेख 
यहाँ नही किया गया है! ] 
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प्रस्तावना 


कबी रदास का लालस-पालन जुलाहा परिवार में हुआ था, इसलिए उनके मत का 
महत्त्वपूर्ण अंध यदि इस जाति के परम्परागत विश्वासो से प्रभावित रहा हो तो इसमें 
आइचयें की कोई बात नहीं है। यद्यपि 'जुलाहा' झब्द फ़ारसी भाषा का? है, तथापि 
इस जाति की उत्पत्ति कै विषय में संस्कृत पुराणों में कुछ-न-कुछ घ्चो मिलती ही 
है। ब्रह्मवैवर्त पुराण के ब्रह्मसण्ड के दसवें अध्याय में बताया गया है कि म्तेच्छ से 
कुविन्दकन्या में 'जोला” या जुलाहा जाति की उत्तत्ति हुई है।* अर्थात्‌ म्लेच्छ पिता 
और कुविन्द माता में जो सम्तति हुई वही जुलाही कहलायी। पुराणकार ने म्लेच्छ 
और कुविन्द के सम्बन्ध में कोई सन्देह मही रहने दिया है । विश्वकर्मा ने शुद्रा के 
गर्भ से नौ शिल्पकार पुत्र उत्पल्त किये थे: माली, लुहार, शलकार, कुविन्द, 
बुम्हार, केत्रेसा, बढ़ई, चित्रकार और सुना र!। इस प्रकार कुविन्द एक शिल्पी था 
कलाकार है और उसका कार्य वस्त्र बुनना है। क्षत्रिय पिता और छुद्रा माता के 
संयोग से म्लेच्छ की उत्पत्ति हुई। यह उत्पत्ति जिस समय हुई उस समय माता 
ऋतुदोप से अपवित्र थी और पिता के मन में पाप-भावना थी। इसलिए एस सयोग 
से बलवान, दुरन्‍्त और पापपरायण स्तेच्छ जातियो का प्रादर्भाव हुआ। ये जातिया 


4, प्रमिद्ध विदानू रायशण्णदासजी ने अपने हर एय में मुझे बताया है कि जुतादाशार 
सख्त 'योवदाय' से बना है। परन्तु मुर्मे सह साहिलय में 'योसवाय' शब्द वा कहो 
प्रयोग मही मिला । 

2. सोच्छात्‌ झूविस्दास्याणं जोचा जातिरईंभूर हू 
झोलातू बुविन्शाणयाया शरोकः दरियीति | 

3, दिग्वरर्मा लू शुदायों वोर्याधार्त छगार हु। 
सती बमूदः पुव्रास्ते मर्दते शिल्पदारिधि:॥ 
मातावार। वर्मगारः शंयरारः हुरिशाः। 
शुष्मरार' बॉसरः: पढेये शिल्यिए भराध्वा 
मूरधाररिबिदाए राधवासरगाऐंर.. थ। 
पतिशशों इद्चशागई मशारा इर्साराप्आ 
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क्रूर, निर्भय, दुर्धव और विधर्मी हुईं ।? इस प्रकार हिन्दू-पुराणों के मत से जुताहा 
जाति का प्रादुर्भाव मुसलमान पिता और कुबिन्द माता के आकस्मिक संयोग ते 
हुआ। इस देश मे इस प्रकार के आकस्मिक संयोग से नयी जाति का पैदा हो जाना 
अपरिचित घटना नही है। आज जो सहसरो की संख्या में जातियाँ वर्तमान हैं, 
वस्तुतः उनमे कई इसी प्रकार बन गयी हैं; परन्तु जुलाहों के सम्बन्ध में पुराणों की 
यह व्यवस्था कई कारणों से मानने योग्य नही मालूम होती । 

हिन्दू-पुराणों और धर्मग्रन्थों की यह प्रवृत्ति रही है कि किसी जाति की उलत्ि 
के लिए निम्नलिखित पाँच कारणो में से किसी एक को मान लेना : 

(१) वर्णो के अनुलीम विवाह से, 

(2) वर्णो के प्रतिलोम विवाह से, 

(3) वर्णो की संस्कार-अप्टता के क। रण, 

(4) वर्णो से वहिप्कृत सभुदाय से, और 

(5) भिन्‍न संकर जातियो के अन्तविवाह से । हि 

इन पाँच कारणों के अतिरिक्त कोई छठा कारण हिन्दू-पुराणो और स्मृतियों 
में नही बताया गया। जब किसी नयी जाति का आविर्भाव, भारतीय भूमि पर हुआ 
है तभी कोई-न-कोई ऐसा ही मिश्रण सोच लिया गया है। यह धारणा केवग 
शास्त्रीय विवेचनाओं तक ही सीमित नही रही है, साधारण जनता में भी बढ-मृर् 
हो गयी है। 

इस प्रकार की कत्पनाएं जाति की सामाजिक मर्यादाओं का नियमन भी करती 
है। स्मृतियों और पुराणों की कथाओं पर से यह अन्दाजा भी लगाया जा सकता 
है कि जिस समय ये कथाएँ लिखी गयी थी उस समय किसी जाति की सामाजिक 
मर्यादा बया और कैसी थी। यह ध्यान देने की वात है कि कई जातियों के सम्बन्ध 
मे संस्कृत-प्रत्थो मे जो कथाएँ कही गयी है उन्हें वे जातियाँ स्वयं नही मानती । प्रीयः 
भार्येतर जातियाँ अपनी उत्पत्ति और मर्यादा के विपय मे कोई-न-कोई पौराशिक 
कथा बताथा करती है। इन कथाओ में साधारणत: उनका श्रेष्ठत्व प्रतिपादित 
किया होता है और कभी-कभी यह भी वताया गया है कि वत्तेमान काल में उतकी 
सामाजिक मर्यादा किस अभिशापवच्ष या किस घोस़े के कारण हीन हो गयी है । 
उदाहरणार्थ, पटवेगर नामक कपड़ा बुननेवासी जाति अपनी उत्पत्ति धिवकी 
जिद्धा से बताती है और यह दावा करती है कि मानव-जाति की लज्जां बचाने 
के लिए शिवजी ने इन्हे वस्त्र बुनने का सबसे पवित्र कार्य सौंपा है। इनके आदि- 
पुरुषों को उपवीत और वेद भ्राप्त हुए थे। 


., क्षत्रवीयेण शूद्रायामृतुदोपेण.... परापता। 
बलवत्यो.. इुस्साश्ड बमूवृम्लेच्छजावयः 
अविद्धकर्णा:. क़्राश्व निर्भया रणदुर्जयाः । 
शौचाचारविद्वीनश्व दुर्घध्पा... धर्मवजिता' ॥ 
2« माइमोर द्वाइब्स एण्ड काह्दूस, जि. 4, पू. वह, ८.7 से उद्धृत । 
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आधुनिक काल में मनुष्य-गणना के समय जुलाहा जाति के सम्बन्ध में जो तथ्य 
प्राप्त हुए हैं, उन पर से पुराण-समर्थित आकस्मिक संयोगवाली बात का समर्थन 
नही होता । जुलाहे मुसलमान हैं, पर इनसे अन्य मुसलमानों का मौलिक भेद है। 
सन्‌ 90[ की मनुप्य-गणना के आधार पर रिजली साहब ने 'पीपुल्स ऑफ इण्डिया! 
भामक एक ग्रन्थ लिखा था । इस ग्रत्य में उन्होने तीन मुसलमान जातियो की तुलना 
की भी । वे तीन है : सैयद, पठान और जुलाहे । इनमे पठान तो भारतवर्प मे सर्वेत्र 
फैने हुए हैं पर उनकी संख्या कही भी बहुत अधिक नही है। जान पड़ता है कि बाहर 
से आकर वे नाना स्थानों पर अपनी सुविधा के अनुसार बस गये । पर जुलाहे पंजाब, 
उत्तर प्रदेश, विहार और बंगाल मे ही पाये जाते है। ये जहाँ है वहाँ थोक-के-थोक 
हैं। एक पूरा-का-पूरा भूखण्ड इनके द्वारा अध्युपित है। पंजाब मे इनकी संख्या 
6,95,9, उत्तर प्रदेश में 9,23,032 और बंगाल-विहार मे 92,42,049 
थी। पंजाब में इनकी वस्ती कश्मीर रियासत की दक्षिण सीमा से शुरू होकर कुछ 
दूर तक पंजाब के उत्तरी किनारे पर फैली हुई है। उत्तर प्रदेश जहां पर राजपूताना 
और सध्यभारत की सीमाओ से मिलता है वहाँ से लेकर वनारस और गोरखपुर 
कमिश्नरी की पूर्वी सीमा तक एक मेखला की भाँति के भुलण्ड मे इनकी दूसरी 
बस्ती है। बिहार के उत्तरी अंश में और नेपाल की दक्षिण-पूर्व सीमा तक इनकी 
घनी बस्ती है। फिर दक्षिण बिहार में भी इनकी एक छोटी-सी वस्ती है। दक्षिणी 
बंगाल में वर्दवान से ढाका कमिश्नरी तक ये बसे हुए है। इस प्रकार उत्तरी पंजाब 
से लेकर ढाका कमिश्नरी तक अर्धचन्द्राकृति भूभाग मे ये फैले हुए है। इन प्रदेशों 
में कभी नाथपन्यी योगियो का बड़ा जबरदस्त प्रभाव था। रिजली साहब का अनु- 
मान है कि यह जुलाहा जाति किसी निम्न स्तर की भारतीय जाति का मुसलमानी 
रूप है। सामाजिक परिस्थिति इनकी अच्छी नहीं रही और नवागत धर्म मे कुछ 
अच्छा स्थान पा जाने की आश्ञा से इन्होने समूह-रूप में धर्मात्तर ग्रहण किया 
होगा। यही कारण है कि ये सैयद और पठानो की भाँति सारे भारतवर्ष में फैले हुए 
नही है बल्कि अपने मूल निवासस्थान मे ही पाये जाते है ।४ 
जिन दिनों कबी रदास इस जुलाहा-जाति को अलंकृत कर रहे थे उन दिनों, 
ऐसा जान पड़ता है कि इस जाति ने अभी एकाघ पुश्त से ही मुसलमानी घ॒र्म ग्रहण 
किया था। कवीरदास की वाणी को समझने के लिए यह निहायत जरूरी है कि हम 
इस वात की जानकारो प्राप्त कर लें कि उन दिनों इस जाति के बचे-खुचे पुराने 
संस्कार क्या थे। 
सन्‌ 90] की भनुप्य-गणना के आधार पर सर आर्थन्टेल बेन्स ने '570॥- 
परपृछ हल [छ60-ण7)लाशा जगोिणिए्ड्रांड भाव #शटा।0णा४:एा१७ सीरीज 
में भारतीय जातियों के सम्बन्ध में जो अध्ययन उपस्थित किया उसमें वाईस प्रकार 
क्री वयनजीवी (कपड़ा बुनकर जीविका चलनेवाली ) जातियों का उल्लेख है । इनकी 


, 'वीपुल्स ऑफ इण्डिया, पृ 423 
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शपियारिणी रहीं होंगी । 

मंगाति-विद्दार पी 'रराण/ जाति ताँतियों की ही एक शाखा है। इनके विपर 
॥ दत की ही एक भहयर गो रंजक तथ्य का रहस्योद्घाटन हुआ है। वरह्मवैवर्त 
बुत ॥ भगुार 'धराब' जाति पी उत्पचि जुलाहा पिता कुविन्द (ताँदी) मात 
म हु है ॥ परतहु आधुत्िक गोजों में पता चला है कि ये शराक असल में श्रावरों 
हि अर्थात औैतिगों के भग्गायश्षेप हैँ. णो अयस्था-दुविपाक से समाज के निदते स्तर 
॥ शत कि गे है। अग भी एगके रागाजिक आचारों में बहुत-कुछ जैन भतार 
बह की गी है। शग फिर से शैग गुगियों मे एगकी ओर ध्यान देना घुरू किया है। 

पराक (धताक- घायक) णाति के एस रहस्योद्घाटन पर से यह अनुमान 
एुद शीत है नि शाभाए्य धगगजीमियों की पत्तंमरान अवस्था का कारण उत्ती 
आआएतर विश्यारा को शाधय होगा भाहिए। घायद इन्होने शुरू-शुरू में ब्रह्म 
आजित एबरदएत विरोध किया होगा। पिरोध की मात्रा का कुछ अनुमान तो 
वीर है पं से ही हो भात्ता है। 

॥का पा धगगभीमी भातियों में रमधे गगो रंजक बंगाल के 'जुगी' या 'योगी' 
6ै। | ।02। ही गदुष्णगणगा ऐ भमुसार अफेरो बंगाल में इम जुगी या योगी 
आधसी (रण 2/65,0 0 थी । मे सारे गंगाए मे फैसे हुए हैं और कपड़ा बुननें 
है तहत है। दिए रागाण में एनएा रथाव गया है, यह इस एक बात से अनु 
हा दिया जा एक है हि 492। है, को गनुष्य-्गणना के! रामय जब एक जुगी 

दर षती पो एपपीय प्रषणर फे अगुरार थुगी न लिसकर 'योगी' लिखना 

कह हवा धरती हितों के पा के सागगे 'देवी' जुड़यागे गी इच्छा प्रकट वी, तो 
हर पषिलरभारी गे गष्टा था हि मै अपना हाथ कढा देना अं 
2] ॥/ को भोगी' भौर ए्यही एिियों को 'देवी' नहीं लिख सयूँगा 


मे/टॉ, १ हों के सम्बन्ध में 
हि ३0८ (री शी षृठ पंपहत सभा है शो योणियों के सम्बन्ध अच्छी 
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निचली ज/ति के लोग उस कारण से धर्मान्तर ग्रहण करते नही देखे जाते । नी ची- 
से-नीची श्रेणी का हिन्दू अपने को विधर्मी से उत्तम जाति का समझता है और 
कबीर की गवाही पर तो हम निश्चित रूप से कह सफते है कि न तो लोक की दृष्टि 
में और न अपने-आपकी ही दृष्टि मे जुलाहा जाति उच्चतर सामाजिक मर्यादा पा 
सकी थी। आज जुलाहों के सम्बन्ध मे जो लोकोवितयाँ और किस्पते-कहानियाँ आदि 
प्रचलित है, वे यह सिद्ध करती है कि सव मिलकर यह्‌ जाति आज भी साधारण 
जनता की दृष्टि मे ऊँची नहीं उठ सकी । स्वयं रिजली साहब ने भी अपनी पुस्तक 
में ऐसी लोकोक्तियों का मनोरंजन संग्रह किया है । कवीरदारा ने जुलाहो की जाति 
को कमीनी जाति कहा है। और यह भी वताया है कि उन दिनो भी यह जाति जन- 
साधारण में उपहास और मजाक की पात्र थी। साधारणत. मूर्खता-सम्बन्धी कहा- 
नियों का एक बहुत बड़ा अंश सारे भारतवपं मे जुलाहो रो भी बना है। 
अव प्रश्न यह है कि इतना बड़ा जनसमूह एक ही साथ मुसलमान क्यों हो 
गया ? साम|जिक मर्यादा की उन्‍ततिवाली बात ती कवीर की अपनी गवाही से ही 
परास्त हो जाती है। इस प्रश्न को जरा विचारपूर्वक जाँच करने की चैप्टा की 
जाय | एक विचित्र वात यह है कि अधिकांश वयनजीवी जातियाी में यह एक उल्लेख- 
योग्य विशेषता पदयी जाती है कि वे अपने-आपको उसी सामाणिफ स्तर मे रखने 
की प्रस्तुत नही है जिसमे साधारणत: उन्हे रपा गया है। ये लोग अपनी उत्पत्ति 
और इतिहास अलग से वताया करते है और अपनी वंशगत श्रेष्ठता का दावा करते 
है । कभी-कभी वे अपने को ब्राह्मण भी कहते है। इस प्रकार तमिल और तजोर 
प्रान्‍्त की पटलूनकऋर जाति (जो गुजरात-काठिय।व,ड की आदिम अधिवासी होने 
के कारण 'सौराप्ट्रक' भी कहलाती है) अपने को ब्राह्मण कहती है और उपबीत 
धारण करती तथा आयंगर आदि पदवियों का व्यवहार करती है | पटवेगर जाति 
की चर्चा पहले ही हो गयी है। दाक्षिणात्य के साले भी अपने को ब्राह्मण कहने 
और चास्त्री आदि पदवियाँ घारण करने लगे है। ब्राह्मणो की भाँति इमकी शाखाएं 
और गोत्र भी है । शायद ही किसी अन्य जाति में अपनी वर्तमान सामाजिक मर्यादा 
के विपय में ऐसा तीव्र असन्तोष हो जैसा कि वयनजीवी जातियो भे पाया जाता 
है। ऐसा जान पड़ता है, किसी काल में यह पेशा उत्तम गरिना जाता था और किसी 
अज्ञात कारण से इस पेशे के लोग अपनी ऊँची सर्यादा से अध पतित हुए है और 
इनके भीतर उनकी पुरानी महिमा के जो संस्मरण बचे रहे है वे ही उन्हे असन्तुप्ट 
बनाये हुए हैं। सम्भवतः इस देश मे ब्राह्मण-श्रेप्ठता प्रतिष्ठित होने के पूर्व इन 
बनजीवी जातियों मे से कई जैन-बौद्धादि ब्राह्मणेतर धर्मो मे उन्नत स्थान की 
. सरग्गलोक में कया दुख पड़िया तुम आई कलिमाही । 
जाति जुलादा नाम क्वौरा अजहु प्रतोजों नाही॥ 
तहाँ जाहु जहाँ पाट-पटम्वर अयर चेंदन घसि सौना ! 
आाइ हमारे कहा करोगी हम तो झाति कमीना॥ कब्र. प 270 
2, माइसोर द्राइब्स एण्ड काह्दुस, जि. 4, पृ. 474--जातिभेद! से 
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निचलौ जाति के लोग उस कारण से धर्मान्तर ग्रहण करते नहीं देखे जाते। नी ची- 
से-नीची थ्ेणी का हिन्दू अपने को विधर्भी से उत्तम जाति का समझता है और 
कबीर वी गवाही पर तो हम निश्चित रूप से कह सकते है कि न तो लोक की दुष्टि 
में और न अपने-आपकी ही दृष्टि मे जुलाहा जाति उच्चतर सामाजिक मर्यादा पा 
सकी थी | आज जुलाहों के सम्बन्ध मे जो लोकोक्तियाँ और किस्प्ते-कहानियाँ आदि 
प्रचलित है, वे यह्‌ सिद्ध करती है कि सव मिलकर यह जाति आज भी साधारण 
जनता की दृष्टि में ऊँची नही उठ सकी । स्वयं रिजली साहब ने भी अपनी पुस्तक 
में ऐसी लोको क्तियो का मनोरंजन संग्रह किया है । कवी रदास ने जुलाहो की जाति 
को कमीनी जाति कहा है? और यह भी बताया है कि उन दिनो भी यह जाति जन- 
साधारण में उपहायस और मजाक की पात्र थी। साधारणतः मुखेता-सम्बन्धी कहा- 
नियों का एक वहुत बड़ा अंश सारे भारतवर्प में जुलाहों से भी बना है। 
अब प्रइन यह है कि इतना बड़ा जनसमूह एक ही साथ मुसलमान बयों हो 
गया ? सामाजिक मर्यादा की उन्‍नतिवाली बात तो कवीर की अपनी गवाही से ही 
परासस्‍्त हो जाती है। इस प्रइन को ज़रा विचारपूर्वक जाँच करने की चेष्टा की 
जाय। एक विचित्र वात यह है कि अधिकांश वयनजीवी जातियो में यह एक उल्लेख- 
योग्य विशेषता पःयी जाती है कि वे अपने-आपको उसी सामाजिक स्तर मे रखने 
को प्रस्तुत नही हैं जिसमे साधारणत- उन्हें रपा गया है। ये लोग अपनी उत्पत्ति 
और इतिहास अलग से बताया करते है और अपनी वंशग्रत श्रेप्ठता का दावा करते 
है। कभी-कभी वे अपने को क्नाह्मण भी कहते है। इस प्रकार तमिल और तजोर 
प्रान्त की पटलूनकूर जाति (जो ग्रुजरात-फाठिय,व.ड़ की आदिम अधिवासी होने 
के कारण 'सौराष्ट्रक' भी कहलाती है) अपने को ब्राह्मण कहती है और उपबीत 
धारण करती तथा आयंगर आदि पदर्वियों का व्यवहार करती है १ पटवेगर जाति 
की चर्चा पहले ही हो गयी है। दाक्षिणात्य के साले भी अपने को ब्राह्मण कहने 
और शास्त्री आदि पदवियाँ धारण करने लगे है। ब्राह्मणो की भाँति इनकी शाखाएं 
और गोत्र भी है। शायद ही किसी अन्य जाति मे अपनी वत्तेमान सामाजिक मर्यादा 
के विपय में ऐसा तीब्र जसन्‍्तोप हो जैसा कि वयनजीवी जातियो में पाया जाता 
है। ऐसा जान पडता है, किसी काल मे यह पेशा उत्तम गिना जाता था और किसी 
अज्ञात चगरण से इस पेशे के लोग अपनी ऊँची मर्यादा से अध पतित हुए है और 
इनके भीतर उनकी पुरानी महिमा के जो सस्मरण बचे रहे है वे ही उन्हें असन्तुप्द 
बनाये हुए हैं। सम्मवतः इस देझ्य में ब्राह्मण-श्रे प्ठता प्रतिष्ठित होने के पूर्व इन 
वयनजीवी जातियो मे से बाई जैन-बीद्धादि ब्राह्मणेतर धर्मों मे उन्‍त्रत स्थान की 


3. सरग्यलोक में वद्ा दुख पड़िया ठुम आई क्लिमाही । 

जाति जुलाहा नाम कबीरा झजहु पतीओं नाहीआा 

तहाँ जाहु जहाँ पाट-पटम्वर अगर चेंदव घसि लौना ॥ 

बाइ हमारे वहा करौगो हम तो द्वाति कमीनावा +-% ग्- पद 270 
2. भाइमोर द्राइब्स एप्ड काह्दुस, जि. 4, पृ. 474--जातिमेद' से; 
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अधिकारिणी रही होंगी । 
बंगाल-विहार की 'सराक' जाति ताँतियों की ही एक शाखा है। इनके विपय 
में हाल ही में एक अत्यन्त मनोरंजक तथ्य का रहस्योद्घाटन हुआ है। ब्रह्मवैवर्त 
पुराण के अनुसार 'शराक' जाति की उत्पत्ति जुलाहा पिता कुविन्द (ताँती) माता 
से हुई है।ः परन्तु आधुनिक सोजों में पता चला है कि ये शराक असल में भ्रावहों 
के अर्थात्‌ जैनियो के भग्वावशेय है जो अवस्था-दुरविषाक् से समाज के निचते स्तर 
मे डाल दिये गये है । अब भी इनके सामाजिक आवचारों में बहुत-कुछ जैन आचार 
रह ही गये है । अब फिर से जैन भुनियों ने इनकी ओर घ्यान देना शुरू किया है। 
सराक (शराक -श्रावक) जाति के इस रहस्योद्घाटन पर से यह भनुभाव 
पुष्ट होता है कि अन्यान्य वयतजीवियों की वत्तमान अवस्था का कारण उनका 
ब्राह्मणेतर विश्वास का आश्रय होना चाहिए। शायद इन्होने घुरू-शुरू में ब्राह्मण 
धर्म का जबरदस्त विरोध किया होगा। विरोध की मात्रा का कुछ अनुमान तो 
कंबीर के पदों से ही हो जाता है। 
लेकिन इन वयनजीवी जातियों में सव्ते मनोरंजक बंगाल के 'जुगी' या 'मोगी' 
हैं। सन्‌ 92॥ को मनुष्य-गणना के अनुसार अकेले बंगाल में इन जुगी या योगी 
लोगों की संख्या 2,65,90 थी। ये सारे बंगाल मे फैले हुए हैं और कपड़ा बुनती 
का काम करते है। हिन्दू समाज में इनका स्थान क्या है, यह इस एक बात से अंगु- 
मान किया जा सकता है कि 924 ई. की मलुष्य-गणना के समय जब एक जुगी 
परिवार ने अपने वो स्थानीय प्रचलन के अनुसार 'जुगी” न लिखकर 'मोगी' लिखना 
चाहा तथा अपनी स्त्रियों के नाम के सामने “देवी” जुड़वाने की इच्छा प्रकट की, तो 
गणना-नेखक ब्राह्मण-कर्मचारी ने कहा था कि मैं अपना हाथ कटा देवा अच्छा 
समझूगा, पर जुगी' को 'योगी' और इनकी स्त्रियों को 'देवी' नहीं लिख सकूँगा ! 
आजकत इन योगियों की दृढ़ संघटित सभा है जो योगियों के सम्बन्ध में अच्छी 
जानकारी संग्रह कर रही है। ये लोग अपने की 'योगी ब्राह्मण” भी कहते संगे हैं। 
इस प्रकार की योगी जातियाँ बिहार में भी पायी जाती हैं और उत्तर प्रदेश मेभी 
किसी जमाने में थी। आचाये क्षितिमोहन सेव महाशय ने अपने 'भारतवर्ष मे 
जाति-मेद' नामक ग्रत्य में (प्‌. [44) लिखा है कि, “बंगाल के युगी (जुगी) मा 
नाथ लोग पहले तो वेदस्मृति-झासित हिन्दू ही नही थे। वाय-धर्मे एक स्वतत्त्र और 
पुराना धर्म है। मध्ययुग मे इनमे से अधिकांश वाध्य होकर मुसलमान ही गये ये 
ये ही जुलाहे हुए । थे स्थयं अपना पौरोहित्य हिया करते थे । बाद में उन लोगों नै, 
जो पुरोहित का काम करते थे, जनेऊ पहनना शुरू किया । इससे समाज में एक 
जबरदस्त आन्दोलन हुआ। टिपरा जिले के कृप्णचन्द्र दलाल मे जनेऊ पहनने का 
आन्दोलन किया था ।***अब इनमें कितने हो बाहर जाकर 'पण्डित, 'दर्मा और 
“उपाध्याय! वनकर बाकायदा ब्राह्मण वन गये हैं। ऐसी कई घटनाएँ मैं ड्यवितिगर्त 


3. जोवातुं शुविस्दकस्थायों शरादर परिकीतितः 4 ये. बे. पुरा, 70। 828 
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हूप से जानता हूँ।” 
कलकत्ता विश्वविद्यालय ने 'गोपीचन्देर गान नामक एक महत्त्वपूर्ण पुस्तक 
प्रकाशित की है। इसके दूसरे भाग की भूमिका मे (पृ. 36-7) सम्पादक ने लिखा 
है कि, “योगियों का पूर्व प्रभाव अब कुछ भी नही रह गया है। ये लोग क्रमशः 
विशुद्ध हिन्दुत्त की ओर भुके आ रहे है और जीविका चलाने के लिए उन्होंने 
कपड़ा वुनना, चूना बेचना और अन्यान्य व्यवसाय आरम्भ किये है। इनकी उत्पत्ति 
के सम्बन्ध में नाना भाँति की किवदन्तियाँ प्रचलित है। शायद ये नाना जाति के 
मिश्रण से बने हुए किसी धर्मे-सम्प्रदाय के भग्नावशेप है। आज भी रमपुर जिले के 
गोगियों के परम उपास्य देवता 'धर्म' ही है। इनके स्मरणीय महापुरुष है गो रखनाथ, 
धीरनाथ, छायानाथ और रधुनाथ आदि। ये कात्तिक और वैश्याख मास में भीख 
माँगकर चावल संग्रह करते और उससे “धरम देवता की पूजा करते है। इस पूजा 
में हंस और कबूतर वगैरह उत्सर्ग तो किये जाते है पर मारे नही जाते।''* “धर्म 
की कोई मूर्ति नही बनायी जाती। इनके गुरु और पुरोहित ब्राह्मण नही होते बल्कि 
इनकी अपनी ही जाति के आदमी होते है । पुरोहित को “अधिकारी” कहते है। 
स्त्रियों को पूजा के लिए अधिकारी की मध्यस्थता जरूरी नही होती। जन्म के 
बाद और कर्म के समय वालकों का कान चीर देना निहायत जरूरी समझा जाता 
है। तीन वर्ष की उमर में ही गुरु-मन्त्र ग्रहण करना आवश्यक होता है अन्यथा शिशु 
का पंवित-भोजन का अधिकार जाता रहता है । मृत-देह को 'योड़आसन' या योगा- 
सन मे समाधि दी जाती है। यह भी सुना गया है कि कही-कही धर्म-ठाकुर को चूमने 
का उपहार दिया जाता है। चूना वेचना और भीख माँगना रंगपुर के योगियों का 
प्रधान व्यवसाय है । किन्तु ढाका और टिपरा जिले में कपड़ा बुनना ही प्रधान 
व्यवसाय है ।***”! 
ऐसा जान पड़ता है कि मुसलमानों के आने के पहले इस देश में एक ऐसी श्रेणी 
वत्तेमान थी जो ब्राह्मणों से असन्तुष्ट थी और वर्णाश्रम के नियमों की कायल नही 
थी। नाथपन्थी योगी ऐसे ही थे । रमाई-पण्डित के 'शुन्यपुराण' से जान पड़ता है 
कि एक प्रकार के तान्त्रित बौद्ध उन दिनों मुसलमानों को धर्म-ठाकुर का अवतार 
समझने लगे थे। उन्हें यह आशा हो चली थी कि अब पुन: एक वार बौद्ध धर्म का 
उद्धार होगा। शायद उन्होने हिन्दू-विरोधी सभी मतों को वौद्ध ही मान लिया था। 
जो हो, इस विषय में कोई सन्देह नहीं कि उन दिनों भाय-मतावलम्बी गृहस्थ 
योगियों की एक बहुत वड़ी जाति थी, जो न हिन्दू थी और न मुसलमान। इस 
प्रसंग में श्रो रायकृष्णदासजी से मुझे यह महत्त्वपूर्ण सूचना प्राप्त हुई है कि 
बनारस के अलईपुरा के जुलाहे अपने को “गिरस्त” (गृहस्थ) कहते हैं। यह शब्द 
बताता है कि कोई अगृहस्थ या योगी जुलाहा जाति भी रही होगी। बंगाल की 
युुगी जाति इसी सम्प्रदायमूलक जाति का भग्नावशेष है। कई बातें ऐसी हैं जो यह 
सोचने को प्रवृत्त करती हैं कि कवीरदास जिस जुलाहा-बंध में पालित हुए थे वह्‌ 
इसी प्रकार के नाथ-मतावसम्बी गृहस्य योगियों का मुसलमानी रूप था । 
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सबसे पहले लगनेवाली वात यह है कि कवी रदास ने अपने को जुलाहा तो कई 
बार कहा है, पर मुसलमान एक बार भी नहीं कहा। वे वरावर अपने को 'ना-हिसदू 
ना-मुंसलमान' कहते रहे । आध्यात्मिक पक्ष में निस्सन्देह यह वहुत ऊँचा भाव है, 
पर कबी रदास ने कुछ इस ढंग से अपने को उभय-विशेष वताया है कि कभी-कभी 
यह सन्देह होता है कि वे आध्यात्मिक सत्य के अतिरिक्त एक सामाजिक तथ्य की 
ओर भी इशारा कर रहे हैं। उन दिनों वयनजीबी नाथ-मतावलम्बी गृहस्थ योगियों 
की जाति सचमुच ही 'ना-हिन्दू ना-मुसलमान' थी। कबी रदास ने कम-से-कर्म एक 
पद में स्पष्ट रूप से स्वीकार किया है कि हिन्दू और है, मुसलमान और हैं और 
योगी और है, क्योकि योगी या जोगी 'गो रख-गोरख' करता है, हिन्दू 'राम-राम' 
उच्चारता है और मुसलमान 'खुदा-खुदा' कहा करता है ।? 

यह स्पष्ड रूप से विचार कर लेना चाहिए कि यहाँ हिन्दू, जोगी और मुतल- 
मान से कबी रदास का क्या मतलव रहा होगा । जहाँ-जहाँ कवी रदास ने हिल्ू शब्द 
के व्यवहार किया है वहाँ-वहाँ निम्नलिखित तीन दाब्दों में से तीनों, दो या एक 
का मतलब रहता है। ये तीन बातें है--बेद, ब्राह्मण और पौराणिक मत। इन 
तीनो को माननेवाले को ही कबी रदास हिन्दू” कहते है ! मुसलमान शब्द की ध्मारया 
करने की जरूरत नही । इस झब्द से कबीरदास हू-ब-हू वही अर्थ लेते हैं जो सदा 
से लिया जाता रहा है। 'हिन्दु' शब्द का व्यवहार आजकल उन सभी धर्म-मततों के 
लिए होने लगा है जो भारतवर्प मे उत्पन्व हुए है और जिनके अनुयायी अपने की 
अहिन्दू नही कहते । कबीरदास इस शब्द का यह अर्थ नही लेते जान पड़ते । 

योगी ' क्षब्द और भी अस्पप्ट है। योग-क्रिया करनेवाले की योगी कहते हैं | 
इनके विधय में हम आगे विस्तारपूर्वक चर्चा करने का अवसर पायेंगे । हिन्दू लोग 
ब्राह्मण को श्रेष्ठ और पूज्य मानते है । संन्यासी और योगी भी उनके लिए पृज्य 
है । किन्तु आश्रम-अप्ट योगी और संम्यासी हिन्दू समाज में बहुत निकृप्ट सममे 
जाते है। यदि कोई संन्‍्यासी फिर से गृहस्थाश्रम मे प्रविष्ट हो जाय तो उसकी 
सनन्‍्तति अस्पृश्य हो जाती है। इस देश के हर हिस्से में अष्ट सेन्यासियों से बनी हुई 
जातियाँ पायी जाती हैं। उत्तर भारत की गोसाई, वैरागी, अतीत, साधु, जोगी 
और फकीर जातियाँ तथा दक्षिण भारत की आण्डी, दासरी और पानिश्व् 
जातियाँ ऐसी ही हैं ।॥ जब तक संन्यासी अपने संन्यासाधम मे होता है घह हिन्दू का 
पूज्य है, पर धरवारी होकर वह उसकी आँपो में गिरकर भ्रष्ट हो जाता है! घर- 
बारी संन्यासियों की सन्‍्तति से जो जातियां बनती है वे रामाज के निचले स्तर में 
चली जाती है। इसलिए साधक योगी और गृहर्य जाति के योगी मे बड़ा भेद है। 
योगी जाति अर्थात्‌ आश्वम-अप्ट योगियों की सन्‍्तति न तो किसी आश्रम-व्यवस्था 
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के अन्तर्गत आती है और न वर्ण-व्यवस्था के। आजकल इन जातियों में से कई 
अपने को 'ब्राह्मण' कहने लगी हैं। कइयों ने तो अपना दावा ब्राह्मणत्व के भी ऊपर 
उठा दिया है। अतीत के लोग अपने को ब्रह्मा के मस्तक से उत्पन्न कहते है और 
इस पर से यह तर्क और उपस्थित करते है कि वे ब्राह्मण से ऊँचे है, क्योकि ब्राह्मण 
तो ब्रह्मा के मुस से ही उत्तन्‍्न है और हम मस्तक से ! मस्तक निस्सन्देह् मुख से 
ऊँचा है। वस्तुतः ये जातियाँ एक जमाने मे आश्रम-भ्रप्ट होने के कारण वर्णाश्रम- 
व्यवस्था के वाहर पड़ती थी। सर्वग्रासी हिन्दू जाति ने उन्हें अब सम्पूर्ण रूप से 
आत्मसात्‌ कर लिया है । 
परन्तु इन आश्रम-भ्रष्ट जातियों में से अधिकाश अब भी भेपष धारण करती 
हैं, भिक्षा पर निर्वाह करती हैं और अनेकानेक सामाजिक हृत्यो में यृहस्थ-धर्मं की 
विधि के वदले संन्यासियों मे विहित विधि का अनुप्ठान करती है। बहुतों का 
मूतक-सेस्कार नहीं होता और संन्यासियों की भाँति समाधि दी जाती है। ऊपर 
हमने देखा है कि बंगाल मे योगियों को कही तो समाधि दी जाती है (अर्थात्‌ शव 
को गाड़ दिया जाता है) और कही-कही उनका अग्नि-सस्कार भी किया जाता है 
(अर्थात्‌ गृहस्थ हिन्दुओं की भाँति शव को जलाया जाता है) । मेरे एक मित्र पूर्वी 
बंगाल के निवासी है। उन्होंने वताया है कि त्रिपुरा जिले के योगियों को पहले 
अग्निदाह करते हैं और फिर समाधि भी दे देते है अर्थात्‌ मिट्टी मे गाड़ भी देते हैं । 
कवीरदास के विषय मे प्रसिद्ध है कि उनकी मृत्यु के वाद कुछ फूल बच रहे थे 
जिनमे से आधे को हिन्दुओ मे जलाया और आधे को मुसलमानों ने गाड़ दिया । 
कई पण्डितो ने इस बात को करामाती किवदन्ती कहकर उड़ा दिया है, पर मेरा 
अनुमान है कि सचमुच ही कंवीरदास को (त्रिपुरा जिले के वत्त मान योगियों की 
भाँति) समाधि भी दी गयी होगी और उनका अग्नि-संस्कार भी किया गया होगा। 
यदि यह्‌ अनुमान सत्य है तो दृढ़ता के साथ ही कहा जा सकता है कि कबीरदास 
जिस जुलाहा जाति में पालित हुए थे वह एकाघ प्रुइत पहले के योगी जैसी किसी 
आश्रम-भ्रप्ट जाति से मुसलमान हुई थी या अभी होने की राह में थी । 
जोगी जाति का सम्बन्ध नाथपन्य से है । जान पड़ता है, कवीर के बंद मे भी 
यह नाथपन्थी संस्कार पूरी मात्रा मे थे। यदि नाथपन्थी सिद्धान्तो की जानकारी न 
हो, तो कवीर की वाणियों को समझ राकमा भी मुश्किल है। 
आज से कई सौ वर्ष पहले की जोगी जाति का जी विवरण उपलब्ध हुआ है 
उसमे भी जान पड़ता है कि वे उन दिमों वेद-स्मृति-शासित हिन्दू समाज से बाहर 
थे और कपडा बुनने और वेचमे का व्यवसाय किया करते थे। श्री अब्दुलकरीम 
साहब ने आज से लगभग पांच-छ. सौ वर्ष पहले की लिखी बतायी जानेवाली 
'ोरक्ष-विजय' नाम की प्राचीन बंगला पुस्तक का सम्पादन किया है। यह पुस्तक 
शेख फैजुल्लाह नामक एक मुसलमान बंगाली कवि वी लिखी हुई है। इसमे कदली- 
देश के प्रसंग भे एक जोगिन (अर्थात्‌ जोगी जाति की स्त्री) के द्वारा गौरखनाय को 
. “ भुलावा देने के प्रसग मे इस प्रकार कहलवाया गया है, “तुम जोगी हो, जोगी के 
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घर जाओगे और अन्न-जल पाकर तृप्त होगे, इसमें भला सोचना-विचारना क्या 
है ? तुम जिस जाति और गोत के हो मैं भी उसी जाति-गोत्र की हूँ, फिर मेरे यहाँ 
चलने मे दोप कया है ? तुम वलिप्ठ और युवक योगी हो, मैं जवान जोगिन हूँ । 
फिर क्यों न हम अपना व्यवहार घुरू कर दें, क्यों हम किसी की परवा करने जायें ! 
मैं रात-दिन तुम्हारी सेवा करूँग्री और अपना-पराया कुछ भी भेद न रखूंगी। मै 
चिकना सूत कात दूंगी, तुम उसकी महीन घोती बुनोगे और हाट में बेचने से 
जाओगे। इस प्रकार सम्पत्ति दिन-दिन बढ़ती रहेगी और तुम्हारी झोली और कत्या 
में अंदाये नही ओंटेगी ।”? इससे सिद्ध होता है कि आज से पाँच-छः सौ वर्ष पहले 
भारतवर्ष की पूर्वी सीमा पर जो जोगी थे, वे घरवारी हो चुके थे और सूत काने 
और वस्त्र बुनने का कार्य करने लगे थे और अपनी पृथक जाति और गोत्र मे 
विश्वास करने लगे थे | इसी पुस्तक से यह भी सिद्ध किया जा सकता है कि पुल 
के बाद उनका अग्नि-संस्कार नहीं होता था बल्कि समाधि दी जाती थी । 
ऐसा जान पड़ता है कि ये पौराणिक धर्म के अनुकूल नहीं थे। इनमें मिल 
भिन्‍न जाति के आश्रम-श्रप्ट लोगो की सन्तति मिली हुई थी । ऊपर जिस जोगित 
की चर्चा है उसने अपने को ब्राह्मण जोगिव और निरामिपाहारी बताया थां 
(पृ. 64)। इस प्रकार यद्यपि इनकी एक पृथक्‌ जाति हो गयी थी तथापि मे तो 
वर्णाश्रम-व्यवस्था और अस्पृश्य-विचार के विरोधी थे। न तो ये भगवान्‌ के अवतार 
में विश्वास करते थे और न भिदेव के ही कायल थे। इनके बाह्य मृतकादि पंस्कीर 
भी हिंन्दुओ की अपेक्षा मुसलमानों से अधिक मिलते थे। इस प्रकार उन्हें मुतत- 
माती घर्म में आत्म-साधम्य ज्यादा मिला और इनका एक अंझ धीरे-धीरे मुसतत 
मान होता रहा। यह क्रिया अब भी जारी है। आजकल यद्यपि योगियों का गुस्त- 
मान होना कम हो गया है, क्योंकि अब उनकी संघटित सभाएँ और उन्हें ऐतिहासिक 
जाति होने का गोरव प्राप्त है, पर कुछ दिन पहले तक ये निरन्तर धीरे-धीरे म्ुतत- 
मान होते जा रहे थे । 


4, थुगी द्वारे युगी याइवा, अस्त-जले तिव्ति पाइवा 
तोते आर किदा आछे क्यों! 

तुमि-आमि ज्ञाति जन, एक गोत्रे उतपन 
ताते किछू दोष नाहि. आर॥ 

गभुर युगिया तुमि, जोयान योगिनी आमि 
शाके. करियु.. वेवहादवा 

सैबिगु ये रात्दित, ना जानिए मिन्न-भिन्‍त 
यैद आशा बाछए तोमार । 

काटिमु चिकन सुर्ति, तुमिह बुनिवा घुति 
हाटे. ते निवा ये बेचिवारए॥ 

दिने दिने वेशो हुइव, सम्पति वाडिया याइव: 
झुलि काया सब याइव छाड़ि।॥। 


+- गोरक्षविजरय, (वलकत्ता, सबू:324) * हा 
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यह आशइचरय की वात ही कही जानी चाहिए कि योगियों और नाथपन्यियों के 
मध्ययुगीन आचार-विचार पर प्रकाश डालनेवाली जितनी भी पोधियाँ अब तक 
आविप्कृत हुई है, उनमें की अधिकाश मुसलमान कवियों की लिखी हुई है। “अली 
राजा का 'ज्ञानसागर', सैयद सुलतान का 'जञानप्रदोष' और 'ज्ञानचौतीसा', मुहम्मद 
शफी का सुर कन्दिल', मुरशिद का 'वारामास्यथा' (वारहमासा), योग कलन्दर' 
और 'सत्यज्ञान प्रदीप' के समान कोई ग्रन्य हिन्दू कवियों ने लिखा हो, ऐसा हमारा 
जाना हुआ नही है ।”7 अनुमान है कि ये कविगण कबीरदास की भाँति ही इसी 
प्रकार की किसी जाति के धर्मान्तरित वंश में उत्पन्न हुए थे। हम और भी आगे 
बढ़कर कहना चाहते है कि कवीर, दादू, रज्जव, कुतुबन, जायसी, नूरमुहम्मद, 
फाजिलशाहे आदि हिन्दी के कवियो की रचनाएँ इसो रोशनी मे विवेचित होनी 
चाहिए। इन सभी कवियों की रचनाओं की चर्चा किसी-न-किसी बहाने आ ही 
जाती है। 

ऊपर की विवेचना का निष्कर्ष यह हुआ कि : 

]. आज की वयनजीवी जातियो मे से अधिकांश किसी समय ब्राह्मण-श्रेप्ठता 
को स्वीकार नहीं करती थी । 

2. जोगी नामक आश्रम-अ्रप्ट घरवारियों की एक जाति सारे उत्तर और 
पूर्वी भारत में फैली थी। ये नाथपन्थी थे, कपड़ा बुनकर और सूत कातकर या 
भोरखनाथ और भरथरी के नाम पर भीख माँगकर जीविका चलाया करते थे। 

3. इनमें निराकार भाव की उपासना प्रचलित थी, जातिभेद और ब्राह्मण- 
श्रेष्ठता के प्रति इनकी कोई सहानुभूति नही थी और न अवतारवाद में ही कोई 
आस्था थी। 

4. आसपास के बृहत्तर हिन्दू-समाज की दृष्टि मे थे नीच और अस्पृश्य थे। 

$. मुसलमानों के आने के बाद ये धीरे-धीरे मुसलमान होते रहे । 

6. पंजाव, उत्तर प्रदेश, बिहार और बंगाल में इनकी कई बस्तियों ने सामू- 
हिक रूप से मुसलमानी धर्म ग्रहण किया था। 

7. कवीरदास इन्ही नव-धर्मान्तरित लोगो में पालित हुए थे । 

इनमें जो तोसरा निष्कर्ष है बह बहुत महत्त्वपूर्ण है । हमने इस अध्याय में 
उसके विषय में अधिक प्रमाण नही उपस्थित किये हैं। अगले अध्याय मे हम जो 
कुछ कहने जा रहे है उससे तृतीय निष्कर्ष का पूर्ण समर्थन हो जायया । 

परन्तु आगे हम जो कुछ कहने जा रहे है उसके लिए पद-पद पर प्रमाण की 
जरूरत होगी । कबी रदास के नाम पर जो वाणियाँ मिलती है उनका कोई हिंसाव 
नही है। कबीरपन्थी लोगों का विश्वास है कि सद्‌गुरु की वाणी अनन्त है और 
सद्गुरु अर्थात्‌ कवी रदास--यह मान लेना हमारे वश के बाहर है। यह तो सभी 
मानते हैं कि कवीरदास ने 'मसि कागद छूआ नही था। इनके समस्त उपदेश 


१,गोस्षविजप', पृ. 8 


20 | हजारीप्रसाद द्विवेदी प्रस्यावली-4 


मौखिक ही हुआ करते थे। शिषप्यों ने ही उन्हें लिखा होगा इसमें भी कोई सदेह 
नहीं | खोज में अब तक कवीरदास के नाम पर छह दर्जन के आसपास पुस्तक मित्री 
है ।। इनमें से कई तो निस्सन्देह उनकी लिखी हुई नही है और कई अन्य पुस्तकों के 
भीतर आ जाती हैं। वीज में रमैनी, शब्द, ज्ञान चौतीसा, विश्ववतीसी, कहर, 
वसन्त, चाचर, वेली, विरहुली, हिंडोला और साखी ये ग्यारह अंग हैं। इनमे से एक- 
एक विभाग को अलग बारके कभी-कभी नयी और स्वतन्त्र पुस्तक बना दी गयी है। 
अत्ग किये हुए विभागों मे यथेप्ट वृद्धि की जा रही है। फिर, “पिय पहचानिवे वो 
अंग', 'सत्संग को अंग' आदि अंग नामक पुस्तकें वस्तुतः साखी के ही उपविभाग हैं 
प्रो. रामकुमार वर्मा ने इन पुस्तकों में किये गये कुछ प्रक्षेपों का एक मतोरंजक 
लेखा दिया है। सन्‌ 906-9 की खोज-रिपोर्ट में 'अनुरागसागर' की एक न 
पायी गयी थी, जो सन्‌ 862 की लिखी थी। उसमें पद्यो की संब्या 590 गे। 
पर सन्‌ 906-7 में इसी पुस्तक की इससे 6 वर्ष पुरानी ए क और प्रि मित्र 
इस पुरानी प्रति में पद्यों की संख्या |504 थी । अर्थात्‌ सोलह वर्ष के अल्प कीत में 
'अनुरागसागर' में 86 पद्मो की वृद्धि हो गंयी । हम आगे चलकर देखेंगे कि कबीर 
साहब के नाम पर मुहम्मद, गोरखनाथ, नानक आदि के साथ जो गोप्ठियाँ चलती 


हैं उनके व्बतव्य-विषय बाद की साम्प्रदायिक कल्पनाओं के आधार पर वर्दी 


, स्व रामदास गौड़ ने अपनी पुस्तक 'हिन्दुत्व' में 7/ पुस्तकों की एक लेखों इंवोरी ईै 
(पृ 734) और प्रो रामकुमार वर्मा ने अपने “हिन्दी साहित्य के आलोचनात्मक शा 
में खोज की रिपोर्टों के आधार पर 6! पुस्तको की सूची दी है। गोडजी की सूची मे विर्र 
ज्ञान, हिडोला और अलिफ़तामा (एक जयह आरिफिगामा) ये दोनो वार आये हैं के 
प्रकार उतकी सूची में वस्तुद 68 ही प्रस्थ हैं। दोनों सूचियों के सामाल्य नाम 
अठपहरा, अनुरागसागर, अमर-मूल, अजेनामा, अलिफतामा, अक्षर सर की रमें रे हर 
भेद की रमैनी, आरती, उम्रगीता, उग्रतान, मूल-सिद्धान्त, कवीर और घर्मदास को गे 
के, की बानी, क, अप्टक, के ग्रौरव गोष्ठी, क, जी की साखी, के, पत्चिय बी ताद। को 
काण्ड रमैंनी (गोड़-कर्म-खण्ड,), काया-पजी, चोका पर की रमैनी, चोदीता, छप्पग, 
बोध, तीसा यन्त्र, नाम महातम की साखी, विभंय ज्ञान, पिय पहचारिवे को भग। का 


दैती, रागणी। 
बारामासी (गौड-बारहमासा), बीजक, ब्रह्मनिरूपण, भक्त का अंग रमैनी, 


रामसार, रेखता, विचारमाला, विवेकमार, शब्द अलहदुक, शब्द वंशावली, स्व कक 
बन्दी छोर, सतनामा, साधो को अंग, स्वास गुजार, हिंडोरा, हसमुक्तावली, शागगूद। 
ज्ञानसरोदय, ज्ञानमागर, ज्ञानसम्बोध और ज्ञानस्तोज्र । जाप दर 
इनके सिवा प्रो. वर्मा की सूची मे ये नाम और हैं : बलख की पर्ज, भा हे 
चौतीसा, मुहम्मद बोध, मगल शब्द, शब्द-राग-काफी और राग फयुओ। झब्दन्राी 
ओर राग भैरव, सुरति सम्बाद, ज्ञान चोतीसा । बरी 
गौड़जी की सूची के अधिक नाम ये है - पदे, दोहे, सुखनिधान, कबी रपती, 
की रमेनी, रामाननर गोप्ठी, आनन्दसागर मगल, अनाथ मगल, मुहम्मद की बानी, मी 
वसन्‍्त होली, झूलना, खबरा, चाचरा, अप्यम और शब्द पारखा तथा ज्ञानवततीमी $ कं 
मैं अपनी नयी पुस्तक 'कवीरपन्यी साहित्य' मे इन पुस्तकों की जाँच कहगा 
से अधिकणश पुस्तक निश्चित रूप से दुमरो की लिखी हुई हैं । 





फबौर / 2/] 


हैं। कई ग्रस्यों में सम्प्रदाय और भेष को महिमा बखानी गयी है |? यह बात सम्पूर्ण 
अधिश्वसतीय जान पड़ती है। कवीरदास ने आजीवन सम्प्रदायवाद, बाह्याचार 
और बाहरी भेपभाव पर कठोरतम आघात किया था। बही कबीर अचानक भेप- 
भाव और छापा-तिलक की महिमा बखानने लगेंगे, यह वात कुछ जेंचती नहीं 
मालूम देती | इसीलिए कवी रदास के नाम पर प्रचलित इन ग्रन्थों की प्रामाणिकता 
सन्देह का ही विपय है। श्री चिश्वनाथसिहजू देव ने अपनी टीका के अन्त में कबीर- 
दास का कहा जानेवाला एक पद उद्ध,त किया है जिसमे कहा गया है कि 'बीजक' 
का मत ही ग्राह्म है ।१ यह पद स्वयं सन्देहात्मक है; क्योकि इसको सचमुच कबीर 
की वाणी मानने के पहले यह मान लेना होगा कि कबीर की जीवितावस्था में ही 


. मल्ा-तिलक निरदो करें, ते परगट जमदूत । 
कहे कबीर विचारिके तेई राक्षस भूत॥ 
द्वदिश तिलक बनाबई, अग-अग अस्थान। 
कट्दे कवीर विराजही, उज्म्वल हम समान ॥ 

“>कवीर मसूर में 'गुरुमहिमा' से उद्धृत, पृ. 363 

2. सायर बीजक को पद-- 
सस्तो बीजक मत परमानता । 
कपक खोजी खोजि थके कोई विरला जन पहिचाना ॥ 
चारिउ जुम और निगम चतुर्भुज गाव ग्रन्य अपारा। 
विष्णु विरचि रुद ऋषि गबं शेप ने थावं पारा॥ 
कोई निगुण संगुण ठहराव कोई ज्योति बतावे। 
नाम घनी को सब ठहरावे रूप को नहीं लखावे ॥ 
कोउ मूच्छम कोउ थूज कहावे॑कोउ अक्षर निज साँचा। 
सतगुरु कहूँ विस्‍ले पहिचाने भूले फिर अमाँचा ॥ 
लोप के भक्ति] सर्र नहिं कामा साहव परम सयाना। 
अंगम अग्रोचर धाम धदी को सब कहै हाँ जला॥ 
देये मे पथ मिल नहिं पथी दूँढत ठौर-ठिकाना। 
कोउ ठहराव शून्य कीश्टा ज्योति एक परमाना॥ 
कोउ कहें रूपरेख नह वाके घरत कोन को घ्याता। 
रोप रोम में परगट बती काहे भरम भुलाता॥ओ 
पक्ष-अपक्ष से पचिहारे करता कोई न विचारा। 
कौर रूप है साँचा साहब नहिं कोई विस्तारात 
बहु परे परतीति दृढ़ाव॑ साँवे को विमरावे ॥ 
कतयत कोटि जस्त जूग वागे दर्शन कतहुँ न पावे ॥ 
परम दयातु परम प्ृष्पोत्तर ताहि चीन्ह नर वोई॥व 
दतर हात्र निहाल करत है रीक्षत है निज मोईवआा 
बधिक रूम करि भवित दृढ़वे माना सथ को ज्ञानी! 
बीजव-मतु कोइ विरला जाने भूलि फिरे अमिमानी॥ा 
कह कबीर कताी में सब है क्ताो साल समानात 
भेद बिन। सद मरम परे कोड बूझत खझस्तर सुजाना॥> विश्व, पृ 6578 
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बहुत-से जाली ग्रन्थ बन गये होगे और जाल का जंगल इतना बढ़ गया होगा हि 
उसके निराकरण के लिए कबी रदास को स्वयं उद्योगी होकर वह पद लिसना पड़ा! 
जी हो, यह पद है महत्त्वपूर्ण | क्योंकि इरासे कवी रदास क्या अपना मत प्रकट होता 
हो या नही; पर इतना निश्चित रूप से प्रकट हो जाता है कि काफी प्राचीन कात है 
कबीर के नाम पर चलनेवात़े ग्रन्थ सन्देह की दृष्टि से देखे जाते रहे हैं। महाराज 
विश्वनार्थासहजू के अनुसार स्वयं 'बीजक' के विपय में परम्परा है कि भगवातदात 
नामक किसी शिप्य ने कवीरदास की जीवितावस्था में ही 'बीजक' का अपहरय 
किया था। ले भागने के कारण ही भगवानदास 'भग्युदास' वन गया। बहते हैं, श॑ 
शिष्य ने 'बीजक' को विक्रत भी किया या । कहा गया है कि स्वय कवीरदास ने है 
“बधेल-वंश-विस्तार' में भग्गूदारा की इस करतूत की चर्चा की है।? परन्तु कबीर 
दास के माम पर पाये जानेवाले इस कथन की भाषा और यरुवित सभी बततातों रह 
कि यह बाद की साम्प्रदायिक होड़ के कारण लिखा गया है। सौभाग्यवश महातां 
भगवानदास की शिप्य-परम्परा अब भी जीवित है और छपरा (विहार) जितेंती 
घनौती मठ उसका मुख्य स्थान है। इन लोगों ने अपना “बीजका प्रकाशित भी 
कराया है। जो हो, मेरी धारणा है कि 'वीजऊ!' में कुछ अंश अवश्य बाद के हैं। 
कहरा, बिरहुली आदि में बिहारी भाषा के बहुत प्रयोग हैं। कहा जाता हैं हि 
'बीजक' बहुत दिनों तक छपरा जिले के धनौती मठ मे पड़ा रहा वाद में हो 
प्रचारित किया गया। अपनी नयी पुस्तक “कबी रपन्यी-साहित्य' मे मैंने इस पर 
विचार किया है। 

जो हो, बीजक कबी रदास वेः मतों का पुराना और प्रामाणिक संग्रह है, इस 
सन्देह नहीं । एक ध्यान देने मोग्य वात इसमे यह है कि बीजक में 84 रप्तैमियाँ हैं। 
रमैनियाँ चौपाई छन्द मे लिखी गयी है। इनमें कुछ रमैनियाँ ऐसी है जिनके भसत द 
में एक-एक साखी उद्धृत की गयी है | साखी उद्धृत करने का अथे यह होती 
कि कोई दूसरा आदमी मानों इन रमैनियों को लिख रहा है और इस दमैगी-सी 
व्याख्या के प्रमाण में कबीर की साखी या गवाही पेश कर रहा है | गुर को 'सत्तां 
(था साखी) करके किसी बात को कहने की प्रथा वहुत पुरानी है ! जालस्थरनाप कै 
शिप्य क्ृष्णपपाद (कानपा) ने कहा है: 'सासि करव जालंधररि पाए, अस्तु बहु बोडी- 
सी रमैनियाँ (मं. 3, 28, 32, 42, 56, 62, 70, 80) ऐसी है जिनके अरे 
में साखियाँ नही है। परन्तु इस प्रकार सासी उ्द्धत करने का क्या अथे- ही सर्करती 
है? इस पुस्तक में मैंने वीजक को निस्संकोच श्रमाण-हूप में व्यवहृत किया है, पर 


4. भागूदास की खवरि जवाई। ले चरणाभूत साधु परियाई। । 
कोऊ भाप कह वह कालिजर ययऊ । वीजक ग्रन्थ चोराइ ले गयऊ ॥ ! 
सदगुद्ध कह वह चिगुरा पथी । काय भयौ ले बीजक ग्रन्यी। ह 
चोरी करि वह चोर कहाई। काह भयो बड़ भवत बढ़ाई॥आा । 
बीजमूल हम प्रयट चिन्हाई। बीज न चीन्हों दुर्मत्रि खाईगा इत्यादि । 
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स्वयं 'वीजक' ही इस बात का प्रमाण है कि सासियो को सबसे अधिक प्रामाणिक 
समझना चाहिए, क्योंकि स्वयं 'वीजक' ने ही रमैनियों की प्रामाणिकता के लिए 
साखियों का हवाला दिया है। इसीलिए कयी रदास के सिद्धान्तों की जानकारी का 
सबसे उत्तम साधन साथियाँ है । 
साश्षियों की ही भाँति 'वीजक' के शब्द भी बहुत प्रामाणिक है। 'बीजक' में इन 
शब्दों की प्रामाणिकता दिखाने के लिए कभी भी साखियाँ नही उद्धृत की गयी। 
इसका अर्थ यह हुआ कि 'बीजक' मे शब्द और साखियाँ सबसे अधिक प्रामाणिक 
हैं। वे अपने लिए किसी अन्य प्रमाण की आवश्यकता नही रखती । इस पुस्तक में 
मैंने इसीलिए पदो का प्रमाण-रूप मे यथेच्छ व्यवहार किया है। 
परन्तु मै यह नही मानता कि 'बीजक' के बाहुर कबीरदास ने कुछ कहा ही 
नही । कवीरपन्यियों मे कवीरदास के स्वयवेद के चार भेद वताये गये है --() 
कूंट-वाणी, (2) टकसार, (3) मूल-ज्ञनत और (4) वीजक-वाणी । इनमे कूट-वाणी 
को महात्मा घर्मदास ने प्रचारित किया था । बाकी के बारे में कहा जाता है कि उन्हें 
अ्मश. कर्नादक के चतुर्मुजदास, दरभंगा के राय बकेजी और शाममल्‍ला द्वीप और 
मानपुर के ही रामी सैँसजी प्रचारित करेंगे। सो इन अपार वाणियों का पार पाना 
कठिन है। और उनकी नित्य-स्फीयमान काया का लेखा-जोश्ा भी दुष्कर है। पर 
इतना निश्चित है कि बीजक के वाहर भी कवीरदास की कुछ वाणियाँ जरूर रही 
होगी। 
इधर बावू श्यामसुन्दरदासजी ने काझ्षी नागरी प्रचारिणी सभा से 'कवीर- 
ग्रन्यावली” नामक एक भहत्त्वपूर्ण पुस्तक प्रकाशित करायी है । कहा गया है कि 
इसेका आधार एक बहुत्त पुरानी प्रति है जो सं. 56] मे लिखी गयी थी। 
परम्परा से प्रसिद्ध है कि कवीरदाप्त का आविर्भाव सिकन्दर लोदी के जमाने मे 
हुआ था। उन्होने स्वामी रामानन्द से वचपन मे ही दीक्षा ली थी और मरती 
वार भगहर फो चले गये थे । सगहर मे उनके तिरोहित होने का काल स 575 
की अगहन सुदी एकादशी कहा जाता है। सभी बातों का विचार करके बाबू 
इ्मामसुन्दरदास को यही सम्भव जान पडा है कि कवी रदासजी का जन्म सं. 456 
में और मृत्यु सं. 575 में हुई होगी। अर्थात्‌ 'कवीर-प्रन्यावली' का प्रकाशन जिस 
प्रति के आधार पर हुआ है वह कबीरदास की मृत्यु के 4 वर्ष पहले की लिखी 
हुई है। यदि यह पुस्तक सत्य हूँ तो पुम्तक की प्रामाणिक्ता बदुत बढ जाती है। 
यद्यपि ]4 बपे की अवधि कम नही होती और फवी रदास ने निश्चय ही इन चौदह 
वर्षों में और वहुत-सी वाणियाँ कही होगी जो इस संग्रह में नही आ सकी होगी और 
इसीलिए इस पुस्तक को एकमात्र प्रामाणिक ग्रन्य नहीं स्वीकार किया जा सकता, 
तधापि इसमें जितने पद हैं वे निएचय ही प्रामाणिक होंगे 


7, सांझो आँखी ज्ञाव वी, गमुझि देखु सन माहि। 
विन साथो संगार को, झगरा छूटव नाहि ॥-सादी, 369 
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पर इस बात को मान लेने में एक बाघा है। नागरी प्रचारिणी सभा दी 
प्रकाशित पुस्तकों में उक्त प्रति के अन्तिम पृष्ठ का फोटो दिया गया है। उसमे 
जो संवत्‌ लिखा हुआ है वह वाद की लिखावट जान पड़ती है। इस वार 'इतित्री 
कबीर जी की वाणी संपूरण समाप्त: ॥**'” इत्यादि लिखकर फिर से अपेक्षाइत 
मोटी लिखावट में 'संयूर्ण सं. !56 !” इत्यादि लिखना कया सन्देहास्पद नहीं है! 
पहली वार का 'संपूरण' और दूसरी वार का 'संपूर्ण काफी सकेतपूर्ण है। एक ही 
शब्द के दो रूप--हिज्जे और आकार-प्रकार में स्पप्ट ही वता रहे हैं कि ये एक 
हाथ से लिखे नहीं हैं। ऐसा जान पडता है कि अन्तिम डेढ पंवित किसी बुद्धिपाई 
की कृति है। इसीलिए मुझे इस पुस्तक के सं. 56 में लिखित होने में काफी 
सन्देह है, पर इसकी प्राचीनता में कोई सन्देह नही है। यह पुस्तक 56] संब्त्‌ 
के बहुत बाद की लिखी हुईं होने पर भी काफी प्राचीन जान पड़ती है। फिर महँ 
प्रति जितनी सुसम्पादित है बैसो और कीई पुस्तक नहीं । इसीलिए मैने इरा सता 
में इस प्रति को प्रमाण-रूप से वरावर व्यवहृत किया है । वस्तुत. यह पुस्तक पखवर्त 
काल की लिखी हुई है। सम्भवतः इसका लेखन-काल अठारहेवी शताब्दी का आदि 
या मध्य भाग है । 

'कवीर-अन्यावली के सम्पादक ने परिशिष्ट में ग्रस्थसाहव में आये हुए की 
के पदों का संग्रह करके बड़ा महत्त्वपूर्ण कार्य किया है! मैंने यथावसर इर्गे पद के! 
भी प्रमाण-रूप में स्वीकार करने में संक्रोच नही किया। इधर डॉ. 
वर्भा ने ग्रन्यसाहव के पदो का संग्रह 'सन्‍्त कबीर' नाम से प्रकाशित कराया है। 

कथीरदास की वाणियों के अनेक संग्रह प्रकाशित हुए हैं, पर उनमे सबते अच्छी 
सुसम्पादित संस्करण अयोध्यासिह उपाध्याय 'हरिऔध' की 'कवीर रचनावत्ती हैं) 
यह भी काशी नागरी प्रचारिणी सभा का ही प्रकाशन है। प्रयाग क्षे वेलवेडियर 
प्रेस ने भी कबी रदास की शब्दावली छापी है। इस शब्दावली का द्वितीय संझरा 
भरे पास है। यह संस्करण पहले संस्करण से बहुत-कुछ भिस्न है। इन दोगी संग्रह 
का भी मैंने ययावसर उपयोग किया है, पर महत्त्वपूर्ण सिद्धान्तों के तिर्णय के 
प्रसंग मे यथाक्म्भव मूल ग्रन्थों के उपयोग करने की चैप्टा की है। 

शरी क्षितिमोहन सेन द्वारा सम्पादित 'कवीर के पद एक नये ढंग का प्र 
है। ये 'भक्तो के मुख से' सुनकर संग्रह किये गये हैं। अपनी प्रामाणिकता के लिए 
उन्होंने किसी पोभी की मुखापेक्षिता नद्दी रखी । परम्परा से एक मुँह से मे 
तक आते रहने के कारण इन पदों की भापा जरूर बदल गयी होगी, पर सौ 
अस्तनिहित भावों की प्रामाणिकता विश्वसनीय हो सकती है | फिर भी कोई विशेष 
स्वार्य के पोषक महात्माओं की ओर से इस पुस्तक के गम्भीर विचारों को उठी 
देने की चेप्टा की गयी है। कहा गया है कि इसमें पाये जानेवाले उच्च भाव किसी 
प्राचीन पोधी में नही मिलते । इस विशेष स्वार्थ के पोषक लीग भारतीय 
की न तो कोई प्रतिष्ठा देसना चाहते हैं, न आदर पाना वर्दाइत कर पाते हैं! मै 
जान-बूझकर उक्त संग्रह का उपयोग नही किया। ऐसा मैंने इसीलिए किया है 
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भारतीय मनीपा को जो लोग अत्वीकार करना चाहते हैं वे सीधे हो ऐसा करें 
प्राधीन और नवीन पोधियों का झमेलः सडा करके अपने उदंश्य और पराठक थी 
निर्भयात्मिका बुद्धि के बीच पर्दा सड़ा करने छा प्रयास न करें। परन्तु मैं यहाँ 
अत्यन्त गृतत्ञ-माव से निवेदन करना चाहता हूं झि यथपि आना सेव की पुस्ताः 
के पाठ इस पुस्तक से नहीं लिये, पर उनके उपदेशों का यथेच्छ उपयोग किया यया 
है। उनके साय मेरा सम्बन्ध कुछ इतना गम्भीर है कि इस स्थान पर कृतज्ञवा प्रकट 

करने में भी संडोच होता है। सच बात तो यह है कि यदि उनसे प्रेरण/ ने मिलती 

तो मैं यह पुस्तक लिख ही न पाता । उनके दृष्टिफोश में और मेरे एस पुस्तक से 

व्यवहृत दृष्टिकोण में घोड़ा मौलिक अन्तर है । वे सन्‍्तो की बाणियों को म्यूजियम 

के प्रदर्णन की वस्तु मानते और यह वात ठीक भी है । जिसे आजकल “एकेडेमिक' 

आलोचना कहते है बह बात कुछ स्पूजियम की रुचि को ही उत्तेजना देतों है। 

आया सेन सनन्‍्तों को जीवस्त वाणी को जलती हुई मशाल कहते है और उनका 
“दृढ विश्वास है कि ये वाणियाँ यवासमय भारतवर्प की और शसार वी रामस्याओं 

को सुतझायेंगी । ऐसी प्राणमयी वाणी को स्यूजियम में सजावे लही रणा जा सफतता। 

मुझे स्वर्गीय कविवर रवीद्धवाथ ठाकुर से भी इस पुस्तक के लिसने में बढुत प्रेरणा 

मिली है और उनकी कविताओं और लेसों को पढ़कर कबीर के भावों को समझने 

में बड़ी सहायता मिली है। मेरा यह परम दुर्भाग्य है कि पुस्तक प्रेस में जाने के 

पहले ही वे इहलोक त्याग कर गये परन्तु परम सौभाग्य यह है कि वे अपना 

आश्मीर्वाद छोड़ गये हैं जो आजीवन मुझे वल देता रहेगा। 

, श्री युगलानन्दजी की 'सत्य कबीर वी साखी का भी मैने इस ग्रन्थ मे उपयोग 
किया है जिसका सम्पादन सं. 600 और सं. [892 की प्रतियों बे आधार पर 
किया हुआ बताया गया है। परन्तु सब मिलकर कबीर के अध्ययन करने लायक 
पर्याप्त सामग्री मुझे मिली नहीं है, यह मातशिक क्षोभ मैं पाठकों की रोथा मे 
उपस्थित कर देना चाहता हूँ ) मुझ्ते नाथ, निरंजन, महिंगा आदि सम्प्रदायों और 
जासाम से तेकर काठियाबाड तक फैले हुए मिविध निर्गुणिया रामाजों प्रा कोई 
प्रामाणिक विवरण पआप्त नही हुआ है। इन सभी अभावों और घुटियों को शिश्ता 
स्वीकार करके ही मैंने कार्य आरम्भ किया। 


कंवधूत कौन है ? 


हमने ऊपर देखा है कि कवी रदास जिस वंश में पालित हुए थे, उसमें योग-गव का 
काफ़ी प्रचार था। पर इसका अर्थ यह नही रामशगा शाहिए कि रवय कबीरबारा 
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परमेश्वर अपरम्पार है, उसकी इस मूत्ति की बलिहारी है 7 

अब अवधूत कौन है जो कवीरदास का गुरु तक बन सकता है और इस विचित्र 
पहेली का ही क्या अर्थ है? महाराज थ्री विश्वनाथसिंहजू देव ने (विदव., पृ. 255) 
इसी पद की व्याख्या करते समय बताया है कि “वधू जाके न होइ सो अवधू कहावै”, 
अर्थात्‌ अवधू वधू-हीन जीव है ! किन्तु स्वयं कवीरदास ऐसा नही मानते । वे 
अवधू योगी को जग से स्यारा मानते है । वह मुद्रा, निरति, युरति और सीगी 
धारण करता है, नाद से धारा को सण्डित मही करता, गगन-मण्डल मे बसता है 
और दुनिया की ओर देखता भी नही | वह चैतन्य की चौकी पर विराजता है, 
आकाश पर चढ़ा हुआ भी आसन नही छोड़ता, महामघुर रस का पान करता रहता 
है। यद्यपि प्रकद रूप में वह कन्या मे लिपठा रहता है, पर वस्तुतः हृदय के दर्पण 
में कुछ देखता रहता है । निश्चल बैठा हुआ नासिका मे 2! हजार 6 सौ धागो को 
पिरोया करता है। बह ब्रह्म-अग्नि मे काया को जलाता है, श्रिकुटी से संगम मे 
जागता है, सहज और शून्य की लौ लगाये रहता है ।? इस प्रकार यह विचित्र 
योगेश्वर अवधूत शुरू से आखिर तक विचित्र पहेली है। 

आखिर यह विचित्र जीव कौन है ? सवमुच यह तीन लोक से न्यारा है। 
निश्चय ही वधू-हीन लोग ऐसे अजीव जीव नही होते । 

भारतीय साहित्य में यह 'अवधू' शब्द कई सम्प्रदायो के सिद्ध आचार्यों के अर्थ 
में व्यवहृत हुआ है। साधारणत: जागतिक इन्द्रों से अतीत, मानापमान-विवर्जित, 
पहुँचे हुए योगी को अवधूत कहा जाता है। यह शब्द मुख्यतया तार्त्रिको, सहज- 
यानियों और योगियों का है । सहजयान और वझयान नामक बौद्ध तान्त्रिक मतो में 
'अवधूती वृत्ति' नामक एक विश्लेप प्रकार की यौगिक वृत्ति का उल्लेख मिलता है।* 


. अवधू, सो योग्री गुर मेरा, जो या पद को करे निदेश ! 

तस्वर एक पेड बिन ठाढा, बिन फूर्तां फल लागा। 

साखा-पत्न कछू नहिं वाके, अप्ट गगन मुख वांगा॥ 

पैर बित निरति कराँ बित वाजै, जिभ्या हीणा गाव! 

गावणहार के रूप ने रेखा, सतगुरु होइ लखावे ॥ 

पंखी का खोज मौन का मारग कहै कवीर विचारी। 

अपरंपार बार परसोत्तम वा मूरति को बलिहारी ॥--क प्र., पद 65 
2. बवघू जोगी जग न्यारा । 

मुद् विरति सुरति करि सीगो नाद न खडे घारा ॥ 

बद् गयत में दुबो ने देखें चैठनि चौकी बैंठा। 

चढ़े अकाम आसण नई छाँहे प्रोव महारस मीठा ॥! 

परगट वन्‍या माँहे णोगा दिल मैं दरपन जो 3 

सहस इफ्रोस छस घागा निहदल नाक पोवे॥ 

ब्रह्म-अगिनि में कापा जार तिकुटी सगम जागे। 

है कवोर शोई जोग्रेश्दर सहज सुरित लगे सागे (--8 हं., एर 60 
3. घर्याप३, 27-2; ए-] देथिए; धृ. 24 वा दोहा भो देदिए ! 
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गये हैं। मुद्रा का बड़ा माहात्म्य है। सिद्व-सिद्धान्त-पद्धति में कहा गया है कि 'मुद 
धातु मोदार्थंक और 'रा! घातु दामार्थक है। ये दोनो जीवात्मा और परमात्मा के 
बाचक है। इस दोनों की एकता विधान करनेवाली यह मुद्रा है, जिसके दर्शन से 
देवगण प्रसन्न होते हैं और असुरगण भाग जाते हैं। यह साक्षात्‌ कल्याणदायिनी' 
है। इस मुद्रा को कान फाड़कर पहनाया जाता है। इसीलिए इस पवित्र मुद्रा के 
कारण क्षुरिका या क्षुरी भी महत्त्वपूर्ण हो जाती है। इसीलिए क्षुरिका की महिमा 
वर्णन के लिए क्षुरिकोपनिपद्‌ रचित हुई है और उस उपनिपद्‌ मे बताया गया है 
कि एक बार क्षुरिया देः स्पर्श से मनुप्य योगी हो जाता है और जम्म-मरण के 
बन्धन से मुक्त हो जाता है ।? नाद को ही अनाहद या शूंगी नाम से कहा गया है। 
आदेश आत्मा, परमात्मा, और जीवात्मा (?) इन तीनो की सम्भूति या मिलने 
को कहते हैं !१ इस प्रकार योगियों के सभी चिह्न॑ असल में आध्यात्मिक वृत्तियों के 
प्रतीक मात्र हैं। परन्तु अवधूत के लिए सव नियम अवश्य पालनीय नहीं हैं । वह 
कही भोगी होकर, कहीं त्यागी होकर, कही नग्न रहकर, कही पिशाच-सा बना 
हुआ, कही राजा होकर, कही आचारपरायण वनकर, सर्वेमय होता हुआ भी 
सर्वविव्जित होकर रह सकता है ।१ इसी भाव की बताने के लिए भर्ते हरि ने कहा 
है कि इस अवधूत मुनि की बाह्य क्रियाएँ प्रशमित हो गयी है। वह नदु'ख को 
दु:ख समझता है, न सुर को सुख । वह कही भूमि पर सो सकता है कही पलग पर, 
कहीं कन्या घारण कर लेता है कहीं दिव्य वसन, कही शाकाहार पर ही दिन गुजार 
देता है और कही मधुर भोजन पाने पर उसे भी पा लेता है ।£ किन्तु कबीरदास 
इस प्रकार योग में भोग को पसन्द नही करते । न तो वे बाहरी भेषभाव को पसन्द 
करते हैं और न सर्वमय होकर सर्वविव्जित बने रहने के आचार कौ। योगी तो 
वह है जो न भील माँगे, न भूखा सोये, न झोली-पत्र और वदुआ रसे, न अनहृद 
नाद के बजाने से विरत हो, पाँच जने की जमात (गृहस्थी) का पालन भी करे 
ओर संसार से मुक्ति पाने की साधना भी जाने। जो ऐसा नही, वह भवधूत योगी 
कबीर का आदर्श नही हो सकता ।$ 


4. गोरक्ष-सिद्धान्त-मंग्रह, एृ. 9 
2. वही, पृ. 9 
3 ववचिद्भोगी वजचित्त्यागी कवचिद्नग्त' पिच्वाचवत्‌ 7 
कवचिद्ाजा क्चिघ्चारी सोशधूतों विधीयते ॥-ग्रो सि. सं., पृ, 40 
4. काचिदूभूमो शय्यां क्रचिदषि च पर्यद्धृशयनः 
क्ववित्तथाधारी क्चिदषि च॑ माल्यावरधरः। 
काचिच्छाहाहारी क्चिदपति च दिव्यीदनरुचिः 
गुनिः शांतारंभो, गरणयति मे दु खे न च सुखम्‌ ।--वैराग्यशवका 
5. वादा जागा एक अकेवा, जाके दीरय ब्रत न मेला । 
झोली पत्न विभूति न बटवा, अगटद बेन बजावे । 
माँगि मे खाइ ने भूखा सौवे, घर-अँगना फ़िर आये शा न्‍> 
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यद्यपि इन योगियों के सम्प्रदाय के सिद्धों को ही कबीरदास अवधूत कहते है 
तथापि वे साघारण योगी और अवधूत के फर्क को वरावर याद रखते हैं। साधारण 
योगी के प्रति उनके मन में बैसा आदर का भाव नही है जैसा अवपूत के बारे मे है। 
कभी-कभी उन्होने स्पष्ट भाषा में योगी को और अवधूत को भिरन रूप से याद 
किया है। (तु. क. प्र, परिशिप्ट, पद 26, पृ. 30) 

इस प्रकार कबी रदास का अवधृत नाथपन्यी सिद्ध योगी है । 


नाथपन्थियों के सिद्धान्त और 
कवीर का मत 


हु ४ 

अब देसना चाहिए कि इस नाथपल्पी अवधूत का मत बया था और कबी दस 
उसका कुछ प्रभाव पड़ा था या नही । 

गो रखनाथ के योगमार्ग में गुरुकी बड़ी महिमा गायी गयी है। ग्रुर ही सम 
श्रेयीं का भूल है और एकमात्र अवधूत ही गुरु पद का अधिकारी हो सकता है--वह 
अवधूत, जिसके वाक्य-वावय में वेद निवास करते है, पद-पद मे तीर्थ वसते हैः प्रत्येक 
दृष्टि में कैवल्य या मोक्ष विराजमान होता है, जिसके एक होथ में त्याग है और 
दूसरे हाथ मे भोग और फिर भी जो त्याग और भोग दोनों में अलिप्त है # और 
जैसा कि 'सूतसहिता' में कहा गया है, वह वर्णाश्रम से परे है और समस्त गुरमों 
का साक्षात्त्‌ गुरु है, न उससे कोई बड़ा है और न वराबर ।? इस प्रकार के पक्षपार्त 
विनिर्मुक्त योगेड्वर को ही 'नाथ-परदा की प्राप्ति हीती है । * 


-» पाँच जनाँ की जमाति चलावें, तास युद मैं चेला। 
कहै कबीर उति देस सिधाये, वहुरि न इहि जग मेला ॥--क. प्र, पद 20 
! बचने बचने वेदास्तीर्थानि च पदे पदे! 
दृष्टी दृष्टी च कंदन्य सोथ्वछूत श्रियेडस्तु नः ॥ 
एरूुहस्ते.. धतस्त्यायोयोगश्चेंकरे. स्वयम्‌ । 
अतिष्वस्त्यायवोंगाभ्यां सोखधूता लिवेज्स्तु नः ॥-ऐणो. प्ि- सं., ३ 
2. अतिवर्भाश्रमी रणक्षात्‌ गुरुणा गुरुश्च्यते । 
ने तत्सतोईविकों वास्मिन्‌ लोजेय्स्त्येतव ने सशय. ।--अप्द , १. 459 
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'पक्षपातरहित होने! से मतलव ब्राह्मणत्व आदि आश्रमाभिमान से रहित होने 
से है। गीता में भगवान्‌ ने कहा है कि मैंने गुण-कर्म विभाग से वर्णों की सृष्टि की 
है। इस पर से गो रसपन्यी लोगों का कहना है कि सभी वर्ण गरुणमूलक हुए और 
गरुणभूलक अभिमान के रहते हुए ब्रह्म-प्राप्ति असम्भव है। आश्रमी को भी ये लोग 
गुणमूलक ही मानते हैं । इसीलिए आश्रम्ाभिमान को भी मुक्ति में बाधक मानते 
हैं। इस प्रकार गुणमय वर्ण और गुणमय आश्रम का अभिमान रखनेवाले को गुरु 

नहीं बनाया जा सकता । ऐते के साथ गुरु-शिप्य सम्बन्ध उसी प्रकार निष्फल है 
जिस प्रकार दो स्त्रियों के सम्बन्ध से पुत्र-प्राप्ति की आश्या ! (गो. सि. सं , 2-3) 
इस अवधूत का परम पुरुपार्थ मुबित ही है, पर यह द्वंत और अद्वेत के इन्द्र 
से अतीत है । अवधूत गीता में कहा गया है कि कुछ लोग अद्वेत को चाहते है, कुछ 
लोग ढ्वत को, पर इन दोनों से परे--दवैताद्वैत-विलक्षण-तत्त्व कोई मही जानता । 
यह सम-तत्त्व कहलाता है। यदि सर्वंगत देव स्थिर, पूर्ण और निरन्तर है तो क्या 
बह द्वेताद्वत-विकत्पना महामोह नही है ? 7 कवीरदास ने कुछ इसी भाव से मिलता- 
जुलता पद वाह है )? प्रसिद्ध है कि एक वार काशी के प्रण्ितों में द्वैत और अद्वैत 
तत्त्व का शास्त्रार्थ बहुत दिनों तक चलता रहा । जव किसी शिप्य ने कबीर साहब 
का मत पूछा तो उन्होने जवाब में शिप्य से ही कई प्रइन किये। शिप्य ने जो कुछ 
उत्तर दिया उसका सार-मर्म यह था कि विवदमान पण्डितों में इस विषय में कोई 
मतभेद नही है कि भगवान्‌, रूप, रस, गस्ब एवं स्पर्श से परे है, गुणो और क्रियाओं 
के अतीत हैं, वाक्य और मन के अगोचर है । कवीरदास ने हँसकर जवाब दिया कि 
भला उन लड़नेवाले पण्डितों से पूछो कि भगवान्‌ रूप से निकल गया, रस से अतीत 
हो गया, गुगो के ऊपर उठ गया, क्रियाओं की पहुँच के वाहर हो रहा, वह अन्त में 
आकर संख्या में अटक जायेगा ? जो सबसे परे है वह क्या सख्या के परे नहीं हो 
सकता ? यह कवी र का द्वेतादवत-विलक्षण समतत्त्ववाद है । नाथपन्थी लोग जोर देकर 
इस द्वैताद्वैत-विलक्षण समतत्त्ववाद का समर्थन करते है । इस विषय मे कबीरदास 
का उनते सीया सम्बन्ध है। जि स्व्रय॑-ज्पोति सच्चिदानन्द मूत्ति की उपासना ये 
योगेश्वर लोग करते है वह ब्रह्मा भी नही है, विष्णु भी नही है, इन्द्र भी नहीं है, 
और पृथ्वी-जल-बायु-अग्नि-आकाश भी नही है । वह वेद और यज्ञ भी नही, भूर्य 
और चन्द्र भी नही, विधि और कल्प भी नही--वह इन सबसे विलक्षण स्वयं-ज्योति 


. ,यहँत केचिदच्छन्ति दे तमिच्छन्ति चापरे । 

समतत्त्वं न जानाति दवैताद्वैतविलक्षणम्‌ ॥ 

यदि सर्वग्तों देव. स्थिर, पूर्णों निरन्तर. । 

अहो माया भहामोहों इताईतविकल्पना ॥--शो सि सं., पृ ॥] में उद्धृत 
2. गोरख-राम एको नहि उहवाँ ना वहें बेद विचारा। 

हुरिहर ब्रह्मा मा शिव-मक्ती ना बह तिरथ-अचाटा। 

माय-वाप-युर जाके नाहीं सो घौं दूजा दि जवेला। 

बहहिं कबीर जो अब की बूझे सोइ गुरू हम चेता ॥--वोजए, शब्द 33 
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सत्य रूप है !! यह कबी रदास के राम की भांति ही सबसे ग्यारा निरंजन है ।* ब्रह्म 
भी अंजन है, विष्णु भी अंजन है, शिव भी, गोपी भी, पुराण भी, विद्या भी, एज 
भी, देवता भी, दान भी, वेश भी, पुण्य भी, तप भी, तोय भी । एकमात्र विएंग्त 
राम है जो सबते विन्कक्षण है, सबसे अतीत । कबीरदास के मत से “नाय वह है 
जो समस्त प्रिभुवन का एकमात्र यती--परव्रह्म है ।/ यह कमन सिद्ध जालखर के 
वाक्य में कहे हुए उस बचने से मिलता है जिसमें 'नाथ' की द्वैताईत-विलक्षण, 
समस्त यत्तियों में श्रेष्ठ, शंकर-स्वरूप कहकर स्तुति की गयी है ।* 

मह मत वेदान्तियों, सांस्यों, मीमांसकों, दौद्धों और जैंनों के मत से अपता 
वैशिष्ट्य प्रतिपादित करता है। ये लोग श्रुति को साथिका नहीं मारते (गे. 
सि. सं, पृ. 22-28; 75-76) । इनके मत से वेद दो प्रकार के हैं : स्यूज बोर 
सूक्ष्म । स्थूल वेद यश्ञन्याग का विधान करते है, योगियों को इससे कोई वास्ता 
नहीं (पृ. 26) । उनका मतलब समस्त वेदों के मुलभूत ओंकारमात्र से है। 
क्योंकि ऑकार ही वेद का सार है। कबीरपन्‍्य में भी स्थूल और सुदम वेद डी 
कल्पना की गयी है जिसकी चर्चा आगे की जायगी। 'शानचौतीसा' के आदिगे 
कबीरदास ने मानो इसी मत्त का समर्थन करते हुए कहा है कि जो ओंकार या प्रणव 
को जानता है वह उस पराशक्ति को जानता है जो लिखकर मिटा सकती है! 
अर्थात्‌ जो सब-कुछ करने में समर्य है। और इसके बाद ही शायद ओऔंकार पर वह 
अधिक जोर देनेबाले इन योगियों को लक्ष्य करके कहा है कि ओंकार की बात तती 


॥. मे ब्रह्मा विष्णुस्टों + सुरपतिसुरा नेत्र पृष्वी न चायो, 

अैवस्निर्नापि वायुर्न च गगेवतल नो दिशो सैब कालः ! 

नो वेद सैद यज्ञा रे जे रविशशिनो मो दिशों नेद कालः । 

स्वज्योतिः संत्यमेक जपति तब पद सच्चिदातरइमूर्ते ॥--सिद्सिदालपदरति 
2 राम निरजन न्यारे रे, अंजने सकल पत्तारा रे। 

अजन उत्पत्ति ओ ओोकार, अंजन माँद्या सब विस्तार । 

अंजन प्रह्मा-शंकर-इद्र, अजन गोपीसेंगि ग्रोबिद॥ 

अंजन वाणी अजने वेद, अंजन क्ीया नाता भेंद। 

अजन विद्या-प्राठ पुराण, अजन फोकट कर्थाह ग्रियाव ॥ 

अंजन पाती अजत देव, अजने की करे अजन सेव। 

अजन' मारच॑अजन गावे, अजमे भेप अनत दिंखावे ॥ 

अजन कहाँ कहाँ लग बेता, दाम-पुनिन्‍्तप-्तीरथ जेता ! 

कहूँ कवीर कोई विरता जागे। अजन छाँड़ि विरजन लागे ॥--क. प्र, पद 336 
3 सिंध सोई जो साथे इती । नाथ सोई जो त्िभुवत जती ।--# अं, पद 327 
4 बन्दे तस्वाथतेजों भुवततिमिरहें भानुतेजस्करं वा, 

सहहतू व्यापक त्वा पवनेगतिकर व्योमवन्निभेंरं वा! 

मुद्रादादतन्निशवविमसदचिधर. खर्परें.. भस्ममित्र, 

द्ँत चाइ्वतरूप द्वेवत उते पर, योगिन॑ शकर बावा 
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सभी किया करते हैं पर इसे समझ सकनेवाले विरले ही हैं ।१ 

'गोरक्ष सिद्धान्त-संग्रह' मे पुस्तकी विद्या की बड़ी खिल्‍ली उड़ायी है। इसमें 
कवेशय गीता की एक कहानी उद्धृत की गयी है। दुर्वासा मुनि सब शास्त्र पढकर 
महादेव की सभा में गये ! वहाँ पर उनके अध्यात्मज्ञान के अभाव को देखकर नारद 
ने उन्हें 'भारवाही गर्दभ' कहा । अमर्पी दुर्वासा ने सारी पुस्तकें समुद्र में फेंक दी 
और शिव से अध्यात्म विद्या। की भिक्षा माँगी । कवी रदास ने भी पीथी पढ़-पढकर 
मरनेवाले और फिर भी राम को से जान संबनेवाले ज्ञान-मूढ़ो की कुछ ऐसी ही 
खिल्ली उड़ायी है ।£ कवी रदास का स्वर विल्कूल इन योगियों से मिलत्ता-जुलता 
है। योगियों के पूर्ववर्ती सहजयानी साधको मे भी यह बात पायी जाती है जौर 
और भी टटोला जाय त्तो यह परम्परा बहुत पुरानी प्रतीत होगी । जो लोग कबीर- 
दास की इस प्रकार की उक्तियों को विदेशी साधको से प्रभावित बताते हैं वे न 
जाने वया सोचते रहते हैं। कबीर ने जब कहा था कि पीथी पढ़-पढ़कर सारा संसार 
मर गया मगर पण्डित कोई नहीं हुआ, केवल प्रियतम को मिलानेवाला, एक ही 
अक्षर पढ़नेवाला पण्डित हो जाता है; * तो वे गोरखपन्यी योगमार्गियों के ही स्वर 
में बोल रहे थे--धर-घर मे पुस्तक के वोझ ढोनेवाले विद्यमान है, नगर-नगर में 
पण्डितों की मण्डली मौजूद है, वन-वन में तपस्वियों के झुण्ड वर्त्तमान हैं, किन्तु 
परम्रह्मै को जाननेवाला और उसे पाने का उद्योग करनेवाला कोई नहीं।£ इस 
प्रसंग में कवी रदास ने जो भारदादि मुनियों का हवाला दिया है वह क्या कवेशय 
गीता की उस कहानी के ही आधार पर ? (तुल. : क. ग्रं,, पद 39) । 

“सभी सम्प्रदाय कहते हैं कि ग्रन्थ हजारों की संख्या में है। मैं कहता हू कि 


4 वो ब्शकार आदि जो जाने । लिखिके मेट ताहि सो माने । 

वो अकार बढ़े सब कोई। जिन्हि यह लखां सो विरले होई ॥ 

--ज्ञानचौतीसा', [-2 

2. तू राम न जपहि अभागा । 

बेद पुरान पढृत अस पांडे खरचदन जंते भारा? 

राम-नाम-तत समझत नाही अति पडे मुखि छारा ॥ 

नारद कहैू, व्यास यो भाये सुखदेव पूछों जाई। 

++क. ग्रैं., पद 39 

3. पोथी पढ़ि-पढ़ि जय-भुवा, पंडित भदा न कोइ | 

एक आखर पीव का, पढ़ें सु पंडित होइता 

+-ह, य्रं,, प३ 3-94, पृ. 30 

4 गूह़े गृहे पु&्तकभारमादा पुरे पुरे पड्ितयूययूथ: | 

बने दने तापसबृस्दवुन्दा मे ब्रह्मदेता, न व्‌ कर्मेक्तो ! 

अनेकशतसंख्याभिस्तकेंव्याकरणादिभि । 

पिता शास्त्जालेयू अद्या ते विमोहिला: ॥# 

अनिर्वाच्यप्द दक्तु ने शक्यते सुरैरदि । 

स्वात्ममकाशरूप दतू कि शास्त्ें प्रकाश्यते ॥ 

>-थो. पति. सं. (प. 30) में उद्धृत 


226 | हजारोप्रतताद दियेदी प्रस्यायली-4 


यदि मेरी बात मानो तो सभी को बुर में ढक दो । भला जो लोग आधुतिक उस 
में रवर्य॑ भुक्त नही हो राफे, थे दूसरे को मुक्ति का उपदेश दे सपते हैं, यह कैसे 
माग लिया जाय ? जी व्यगित लोगों को अचरण में डाल देने के घ्िए, या अमि- 
मानवद्य या जीविया के लिए, या व्यसन के लिए, या अन्य किसी अमिलपित वस्तु 
पी प्राप्ति के लिए ग्रन्य सिया करता है बह धर्मायी पुरुणों के आगे कैसे शोगतीय 
हो सकता है ? ” (गो. सि. सं., पृ. 77) इसीलिए गोग-बीज में कहा है कि “सैकड़ं 
तर्फ-व्याकरणादि प्रस्पों रे वृद्ध होकर ये शानमूढ़ लोग शास्त्रों के जात में बुरी 
तरह फंस गये हैं। जिस अनिर्वाच्य पद को देवता भी नहीं बता राकते, उस ये शा 
पया बतायेंगे ?* और कवीरदास ने मानो इसी पर मुहर लगाते हुए बहा है हि हें 
भगवान्‌, तुम जैसे हो वैसा तुम्हें कोई नही जानता । लोग दूसरा ही कहते रहते हैं। 
चारों वेद के चार मतों में सारा संसार भूला पड़ा है और इस प्रकार श्रुति बौर 
स्मृति इन दोनो के विश्वास से जकड़ा हुआ संसार आश्या-पां् में व्यय ही उत्तमा 
हुआ है। जब ब्रह्मादि देवता और सनक्ादि भक्त भी इस जाल में उत्तके हुए हैं तो 
मुझ बेचारे की क्या हस्ती है !? 

भई्टत-मत् से माथ-मत का उत्तपे दिसाने के लिए एक कहानी कही गयी है। 
शंकराचार्य अपने चार ध्िप्यों सहित नदी-तीर पर बैठे थे। यहाँ कापातिक रुप 
में भैरव ने कहा कि आप तो संन्यासी है, आप मित्र और क्षत्रु को समान दृष्टि पल 
देखनेवाले है, सो झुपया मुम्दे अपना सिर काट लेने दीजिए ताकि मैं उससे भैरवी 
बी पूजा कर सऊूँ। शंकराचार्य जरा सोच में पड़ गये । यदि दे देते हैं तो पतजन 
होती है; यदि नही देते है तो शत्रु-मित्र में तुल्पदृष्टिता सिद्ध यही होती । शंकर 
को इस प्रकार शिथिल देखकर उनके एक शिष्य पद्माचार्य ने नृपिहदेव का सर्प 
किया और नृश्तिहदेव ने भी तत्काल उग्र भैरव पर आक्रमण किया । तब उग्र भैरव 
ने कापालिक वेश परित्याग कर अपना असली स्वरूप प्रकट किया और प्रसल 
होकर मेघ गम्भीर ध्वनि में कहा कि, 'अहो अद्वैतवाद आज पराजित हुआ ! मैंने 
चालाक मल्ल की भाँति अपने शरीर की हानि करके भी प्रतिहनन्द्री को चित कर 
दिया। तुम्हारा सिद्धान्त पराजित हुआ। आओ, युद्ध करो /! शंकराचार्य ईत 
ललकार का मुकावला नहीं कर सके, क्योकि संन्यासी लोग प्रारब्ध कर्म मे 
विश्वास करते है; अर्थात्‌ ये मानते है कि ज्ञान-प्राप्ति हो जाने पर संचित और 
क्रियमाण कर्म तो जले हुए बीज की तरह बेकार हो जाते है, पर जिस कमें का फर्त 
भनुष्य भोग रहा है वह प्रारव्ध कर्म तव भी बना रहता है। परन्तु अवधूत लोग 


2, जस तू वेस्त तोहि कोई नं जान, लोग कहेँ सब आनहि आन। 
चारि वेद चहुँ मत का विचार, इहि ध्रमि भूमि भूलि परुयो संघार। 
सुरति सुमृति दुइकों विसवास, वोझि परे अस आस-पास] 
ब्रह्मादिक सतकादिक युरनर, मैं बधुरी धूँ कामे काकर। 


जिसि तुम्ह तारी सोइपे हिरई, कह कवीर नांठर वाँधे मरई॥ 
धर >-क ग्र., पद 47 
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सभी कर्मों को योग-वल से भस्म कर देते है चाहे वह भ्रारव्ध हो या संचित हो या 
क्रियमाण हो। सो, प्रारब्ध कर्मो ने शंकराचार्य को जड़ बना दिया । फिर कापा- 
लिक ने योग-माया का आवाहन किया और उसने आकर शंकर के चारों शिध्यों के 
सिर उतार लिये और उन्हें जलाकर भस्म कर दिया । अब जाकर आचार्य झ्षंकर 
को ज्ञान हुआ कि वास्तविक शक्ति उनके अद्वैत ज्ञान में नही, बल्कि कापालिकों 
के योग-मार्गे में है । इसके पूर्व शंकराचार्य ने दक्षिण दिल्ला में विपष्णु-सेवन और 
कर्मोपासना का अनुष्ठान किया था, पूर्व मे जाकर वैद्यनाथधाम में शिव-भक्ति की 
साधना की थी और फिर भी पश्चिम मे जब शक्तिरहित हो गये थे तो भय से 
व्याकूल होकर 'सौन्दर्मलहरी” आदि शक्ति-स्तोत्र लिखे थे। आखिरकार जब वे 
उत्तर में आये ती आइचर्य के साथ देखा कि सारी उत्तर दिशा महासिद्धों से भरी 
है। यहाँ आचार्य की मुलाकात तारानाथ से हुई। उन्होने पूछा कि यों जी, तुम्हें 
तीर्थाठन ही करना है या कुछ अध्यात्म-साधना भी ?” शंकर कुछ मतलब नही 
समझ सके | उनकी जिज्ञासा देखकर सिद्ध तारानाथ ने नाथपन्य के अनुसार योग 
का उपदेश दिया । अब शंकराचार्य को वास्तविक ज्ञान हुआ और उन्होंने 'बच्च- 
सूचिकोपनिपद्‌! लिखी और '"सिद्धान्तविन्द/ नामक योगियों का एक ग्रन्थ भी 
लिखा। यहाँ यह भूल नहीं जाना चाहिए कि कापालिक वस्तुत: माथपन्थी हैं, 
वयोकि शाबवरतन्त्र मे जिन 2 आचार्यो को और उनके 2 शिप्यों को कापालिक 
कहा गया है वे वस्तुत: नाथपन्थी ही हैं।१ 
बारह आचार्यो और बारह शिप्यो के इन नामों में से कुछ की ऐतिहासिकता 
सन्दिग्ध होने पर भी नागाजुन, मीननाथ, गोरक्ष और चर्पट आदि सचमुच ऐति- 
हासिक है। म. म. हरप्रसाद शास्त्री ने जव बौद्ध सहजयात के सिद्धाचार्यो के प्रति 
विद्वानों का ध्यान आक्ृप्ट किया तो जाना गया कि बहुत-से सिद्धयण और नाथ- 
पन्‍्य के आचार्य एक ही हैं। आगे चलकर जब इस विपय की और भी चर्चा हुई 
तो जाना गया कि ये नाम सिर्फ सिद्धों और नाथपन्थियों में ही समान नही हैं, 
बल्कि, मिरंजन-पन्यियों, तान्त्रिकों और कापालिकों में भी समान रूप से प्रचलित 
है। इस सूची में निर्गुण-मत के सनन्‍्तों का नाम भी जोड़ दिया जा सकता है। इस 


. बदञ्ममूदी या वद्ममूचिशो्रतिपद का कर्ता कौन है, यह विवादाह्मद प्रश्त है। 92 ई में 
हंसने ने इसे नेयराल में पाया था। वहाँ दस प्रस्य के रचयिता अश्दघोष बताये गये, दाद में 
इसकी एफ प्रति नासिक में पायी गयी जो शकराचार्य को लिखी बतायी गयी । बह उयनिषदों 
में गिनी जाती है ओर, निर्णयसागर प्रेस ने 08 उप्विषद्ों का जो संग्रह छापा है, उसमे 
छपरो है। इस पुस्तक में जातिभेद पर दोब आतवमध दिया गया है । इसके हिल्शी अनुवाद 
के तिए “भारतवर्ष में जातिभेद, वृ 48-50 देखिए । 

2. बारह आचार्य ये हैं: आदिनाय, अवादिताय, बात, अविकाव, इराल, विकयय, सहला, 
बालरभरद, बदुर भूतगाप, वीरवाय ओर श्रीएण्5॥) बारह गिप्प ये हैं: नागारुत, जड़- 

7 भरत, हरिश्वस्द, सत्यवाय, मननाय, गोरक्षताप, चपंट, अवद्, दे राग्र, बन्‍्याधारी, झाउन्धर 
और मलयाजुँत (यो. सि, 3-9) । 
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प्रकार इस विपय का अध्ययन केवल महत्वपूर्ण ही नहीं, काफी मनोरंजक भी सिंद 
हुआ है। दुर्भाग्यवश इस तरफ पण्डितों को जितना ध्यान देना चाहिए, उतना 
अभी तक नहीं दिया गया है। सुप्रसिद्ध विद्वान्‌ म. म. प॑. गोपीमाध कविराज का 
कहना है कि हृठ्योगियों अर्थात्‌ मत्स्थेस्धनाथ, गोरखनाथ आदि ताथपन्यियों 
वज्थयानी और सहणजयानी वौद्धों, त्रिपुरा सम्प्रदाय के तान्त्रिकों, वववेष्णवों का 
नियमित और वैज्ञानिक अध्ययन ऐसी वहुत-सी बातों का रहस्योद्घाटन करेगा यो 
इन सबमें समान रूप से विद्यमान है। महायान वौद्धघर्म और तत्त्रमत का सम्बन्ध 
बहुत्त ही महत्त्वपूर्ण है और इस सम्बन्ध में सावधानतापूर्ण और गम्भीर अध्ययन 
की जरूरत है। 

नाथपन्थ के आदि-अवत्तेंक आदिनाथ अर्थात्‌ स्वयं शिव माने जाते हैँ 
मल्येन्द्र इन्ही के शिप्य बताये जाते है। इन्ही मत्स्यैेन्रनाथ के कई शिष्य बडे 
पण्डित और सिद्ध हुए, जिनके प्रभाव से यह मत सारे भारतवप में प्रतिष्ठित हो 
गया। इन शिप्यो में सबसे प्रधान गोरखनाथ या गोरक्ष ये ! सुप्रसिद्ध तिलती 
ऐतिहासिक तारानाथ (सिद्ध तारानाथ, जिनके शंकराचार्य के साक्षाकार बी 
कियदन्ती का ऊपर उल्लेख हो चुका है) का कथन है कि गोरखमाथ पहुँलें दौड़ 
थे और बाद में शव हो गये थे। इसीलिए तिब्बत के लामा लोग गोरखनाभ को 
बड़ी घृणा की दृष्टि से देखते हैं। गो रखनाथ ने ही योग-मार्ग के अभिवव हप हठ- 
योग को प्रतिष्ठित कराया। प्रसिद्ध महाराष्ट्र भक्त ज्ञाननाथ ने अपने को गोरत- 
साथ की शिष्य-परम्परा में माना है। उनके कथनानुसार यह परम्परा इस प्रकार 
है : आदिनाथ, मत्स्पेद्रताथ गोरसनाथ, गाहिनी (गैनी) नाथ, निवृत्तिवा३, 
ज्ञाननाथ। ज्ञाननाथ तेरहवी शताब्दी में वत्तेमान थे । इसलिए गो रखनाथ | वीं 
2वी शताब्दी में हुए होगे। इस प्रसंग में 'गोरदा-सिद्धान्त-संग्रह” (पृ. 40) मे 
बतायी हुई इस गुरु-परम्परा का भी स्मरण कर लिया जा सकता हैः श्रीगरुर 
आदिनाथ, मत्स्वेन्रनाथ--सत्युध उदयनाथ-दण्डनाथ-सत्यनाथ-सस्तोपनाय-कूी- 
नाथ-भवनाथ । उनके गोरक्षनाथ ईशबर-सन्तान थे | शासद मत्स्येन्द्रनाय के परत 
क्रम से उदयनाथादि उत्तराधिकारी थे और शिप्य थे गो रखनाथ । इनके कई भ्िष्य 
बताये जाते हैं, जिनमे वलनाथ, हालीकपाव, सलीपाय, आदि मुख्य थे। बंगाल कक 
राजा गोपीचन्द की माता मयनामती भी इन्हीं की शिप्या भी। हालीकपाव थीं 
हाड़िफा हाड़ी भामक अन्त्यज जाति सें उत्पन्न हुए थे। वे पढ़ते बौद्ध थे, वाद मे 
नाथमार्गी हो गये ये। इन्ही का एक और नाम जालन्धरनाय बताया जाता है। 
गोपीचन्द जालन्धरनाथ के शिप्य थे। राजा भरथरी या भरत हरि भी इन्ही के 
शिप्य थे (तु ---क. ग्रं, पद 299, पृ. 89) । हवा 

इन योगियो की अद्भुत और आश्चर्यजनक करामातों की रौकडों कहा 
सारे देश में फैसी हुई हैँ । जान पड़ता है कि आगे चलकर इन योगियों और तिर्गु्ण- 
मतवादी सन्‍्तो मे लोक पर प्रभुत्व प्राप्त करने की होड़-सी मची हुईं थी वेवी र- 
दारा और गोरसनाय के करामाती दाँव-पेंचो की कहानियाँ काफी प्रष्टिदध हैं। 
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बंगाल कै दिनाजपुर आदि जिलों मे गोरक्षमत के अनुवर्त्तो कहे जानेबाले योगियों 
के 'धमाली' नाम से प्रचलित बहुतेरे अत्यन्त अश्लील गानों का पता लगा है। 
योगियों के साय इन अदइलील गानों का सम्बन्ध कैसे हुआ, यह अनुसन्धान करने 
योग्य प्रश्न है। अपनी 'हिन्दी साहित्य वी भूमिका' मे, मैंने इस प्रसंग मे एक बात 
की ओर सुधीयुन्द का ध्यान आकृप्ट करना चाहा था। पूर्वी उत्तर प्रदेश और 
बिहार में होली के अवसर पर जो अश्लील और अश्राध्य गान गाये जाते है, उन्हें 
'जोगीड़ा' कहते है। साधारणत: इस गान के गानेवाले किसी लडके की स्त्रीरूप में 
सजाकर ता भी कराते है और बीच-दीच में 'जोगीजी धीरे-धीरे” की आवाज 
देते रहते है। 'जोगीड़ा' गा लेने के वाद 'कवीर' गाते हैं जो अश्लीलता में जोगीड़ी 
के भी कान वाटनेवाले होते है। कया इन 'जोगीड़ो' और 'कबीर' के साथ योगियों 
और ववीरपन्थियों की प्रतिद्वस्द्रिता की कोई पुरानी स्मृति जुड़ी हुई है या ये 
अश्लील गरात भी किसी समय उलटवाँसियो की भाँति अप्रस्तुत अन्तनिहित सत्य 
की ओर इशारा करनेवाले माने जाते थे १ 
इस प्रसंग मे मेरे मित्र श्री ललितकिशोरसिंहजी 'नटवर' ने एक महत्त्वपूर्ण 
बात की ओर मेरा ध्यान आकृष्द किया है। 'हिन्दी साहित्य की भुमिका! में 
(पृ. 43-44) मैंने गोरखपतन्थियो के पदों से मिलते हुए दादू के पदो का हवाला 
दिया था। 'नटवर' जी ने बताया है कि ये पद बिहार भे “जोगीड़ो' के रूप मे 
प्रचलित हैं। उन्होने इन पदो को पटना में गाये जाते सुना है। अनुसन्धित्यु पाठकों 
को इस दिशए में खोज करनी चाहिए । 


४5.5 
नाथपन्थ में स्पा आचारों को कोई महत्त्व नही दिपा जाता । यह बात उसे स्मारत्त॑ 
हिन्दू-धर्म से एकदम विरुद्ध खड़ा कर देती है। 

“लोग आचार-आचार कहा करते है। भला यह आचार अत्याचार होकर 
कैसे निभाता है ? भोजन में जो घी देते हो तो वह भी चर्म-मात्र से ही आता है। 
चलते समय जो पैर मे जूता देते हो, वह भी तो चमड़े का ही है। शयन मे जो स्त्री- 
संग होता है उसकी तो वात्ें ही जाने दो***। सूर्यादि ग्रहण के अवसर पर पिट्टी के 
बत्तेन और जल आदि को अशुचि समझकर छोड़ देते हो किन्तु धान्य घृतादि को 
बयों नही फंक देते । बात यह है कि जलाशय मे जल तो बहुत मिल जाता है और 
कुम्हारो के घर मिट्टी के वत्तेन भी थोड़े ही दामो में मिल जाते है, तो फिर क्यों न 
इनको अप्विन्न मानकर आचारवान्‌ बन लिया जाय ! पर घी और घात्य वगैरा 
खरीदते में तो बहुत पैसे लगते हैं, फिर इन्हें कैसे अपवित्र मानते ? कहाँ तक ऐसी 
बातें लिखी जायें । सही वात तो यह है कि आचार वस्तु ही कल्पित है। बुद्धिमान 
लोग इसे विल्कुल नहीं मानते । पर यह ने समझना चाहिए कि हमारे मत मे 
आचार विल्कुल नहीं है। है, मगर विचारपूर्वक । और लोग जैसा आचार पालन 
करते है वैसा तो हम करते नही, पर जो कुछ करते हैं दह्‌ गौण मानकर | उसी को 


ह 
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मुख्य मानकर नहीं ।” (गो. सि., पृ. 60-6) | व्या ये युवितयां ववीरदास बी 
युवितयों की भाँति ही चकनाचूर कर देनेवाली नहीं हैं ? फिर बड़े नामी-यरामी 
पण्डित किस मुँद से कहा करते है कि भारतवर्ष में कवीरदास के पहले ऐसी 
युक्तियाँ अपरिचित थीं और कब्ीरदास में जो इस प्रकार की युक्तियाँ मिलती हैं 
वे विदेशी प्रभाव के कारण ? ८ 
संक्षेप में कह्य जाय तो ये लोग आचार का सण्डन करते हैं; द्वैतवाद, बईत- 
वाद और स्मात्ते आदि मतों में दोष मिलते हैं, गार्हस्थ्य-वर्जन और कर्म-यांग पर 
जोर देते है, शिव-शक्ति में अमेद सावित करते हैं, रुद्वादि देवताओं में भगवदवृद्ध 
ही रखते, पौराणिक कहानियों की सिल्ली उड़ाते हैं और यह मानते हैं कि ध्ति 
सृष्टि करती है, शिव पालन करते हैं, काल संह्ार करते है, और नाथ मुकित देते हैं। 
नाथ ही एकमाश्र शुद्ध आत्मा है, वाकी सभी वद्ध जीव हैं,--शिव भी, विष्णु भी, 
ब्रह्मा भी (पृ. 70) न तो ये लोग द्वैतवादियों के “क्रिया ब्रह्म में विश्वास कर्ण 
है और मे अद्वैतवादियों के “निष्क्रिय ब्रह्म' में । दैतवादियों के स्थान हैं कैलास और 
चैकुण्ठ आदि, अद्वैतवादियीं का माया सवल ब्रह्म-स्थान है, योगियों का निर्गुण स्थान 
है; परन्तु बन्धमुविति-रहित परमस्िद्धान्तवादी अवधूत लोग निर्गुण और सग्रुर सै 
परे उभयातीत स्थान को ही मानते हैं। क्योंकि नाथ निर्गुण और सग्रुण दोत मे 
अतीत परात्पर है (पृ. 7) । पाठक इस वात को स्मरण रखें। कवीर-मर्त कै 
विकास को समझने में यह बहुत आवश्यक होगी । ५ कल 
अद्वेत के भी ऊपर विराजमान निराकार साकार से अतीत, परमशून्य नि 
स्वरूप नाथ से शुरू मे निराकार ज्योतिनाथ हुए, उसने साकारनाथ, उतकी 
इच्छा से सदाशिव भैरव ओर उनसे झवित भैरवी उत्पन्‍्त हुई । सदाशिव भेख वे 
ही विष्णु उत्पन्न हुए, उनसे ब्रह्मा और उनसे यह सारी सृष्टि उत्परत हुईं। नाव 
से दो प्रकार की सृष्टि उत्पन्न हुई--नादरूपा और बिन्दुरूपा। हम आगे बाद 
और बिन्दु का दार्शनिक अर्थ समझने का प्रयत्व कर रहे है। वहाँ वह सैद्धारि 
अर्थ है। यहां एक वार व्यावहारिक अर्थ भी समझ लिया जाय। नादरूपा यूं 
शिप्य-क्रम से और बिन्दुरूपा पुत्र-पौत्रादि क्रम से चलती है। नाद से नवताप हुए 
और बिन्दु से सदाशिव भैरव । शब्द-सृष्टि में पहले सूक्ष्महपिणी सृष्टि उत्तल हुई, 
फिर स्थूलरूपिणी। सूक्ष्मरूपिणी सृष्टि है प्रणव, महाग्रायत्री, योगशास्व: और 
स्थूलरूपिणी है ब्रह्मगायत्री और वेदत्रयी। योगश्नास्त्र से तन्त्रशास्त्र हुआ और 
बेद से स्मृत्यादि शास्त्र हुए (यो. सि., पृ. 72) ! 
इसका मतलब यह हुआ कि इन योगियों के मत से योगशास्त्र और तस्परशार्त्र 
का सीधा सम्बन्ध है। 'शारदातिलक” नामक प्रसिद्ध तस्वरग्रत्थ में सृष्टि-तत्त्व को जिंते 
प्रकार समझाया गया है, वह काफी साफ और ऊपर के इस वक्तव्य को समझते में 


“॥ देखिए, 'शारदातिलक' में जञनेदताल मजूमदार का उ्ृ68 00 #6 किक पमयाध 
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सहायक है। 'शारदातिलक' में सृप्टि-तत्त्वकों समसाते समय कहा गया है कि शिव 
के दो रूप है : निर्गुण और सगुण । जब शिव का प्रकृति से योग होता है तो सगुण 
शिव आविर्भेत होते हैं। सगुण शिव से शवित उत्पन्न होती है और शक्ति से नाद 
(पर)और उससे बिन्दु (पर) की उत्पत्ति होती है। इस प्रकार सगुणशिव--शक्ति, 
परनाद---प र विन्दु यह क्रम होता है । यहाँ तक नाद और बिन्दु अव्यक्त रहते हैं, यही 
से वे व्यवत होकर प्रकट होते है। ऐसी अवस्था मे परविन्दु से तीन प्रकार की अभि- 
व्यवित होती है : अपर बिन्दु, बीज और अपर नाद। इन्ही तीनो से यथाक्रम रुद्र, 
विष्णु और ब्रह्मा उत्पन्न होते है और फिर सृष्टि का पहिया अविश्ास्त घूमता है। 
इसका ध्यान रखना चाहिए कि प्रकृति अर्थात्‌ शक्ति यहाँ सांस्यवादियों के 
समान जड़ नहीं है। सीधी भाषा मे यो समझाया गया है कि निर्गुण शिव विद्युद्ध 
चैतन्य है और सगुण शिव उपाधियुक्त । उपाधियुवत चैतन्य से उपाधियुक्त शक्ति 
उत्पन्न होती है । इन दोनों के संयोग से विश्व मे जो एक विक्षोभ होता है वही जाद 
है और उस विक्षोभ का क्रियाशील होना ही बिन्दु है। इस नाद और बिन्दु से सम्पूर्ण 
विश्व मे व्याप्त विशेषताहीन नाद और बिन्दु का ही ग्रहण होना चाहिए--इसी 
बात को समझाने के लिए इन्हें परनाद और परविन्दु कहा जाता है। कभी-कभी 
लोग परमनाद और बिन्दु भी बह देते है। इन्ही रो अपर या विशेषतायुक्त नाद, 
बीज और विन्दु उत्पन्न होते है जो ऋमशः इच्छा, शान और क्रिया के प्रतीक है। 
अर्थात्‌ अपरनाद इच्छा है, बीज ज्ञान है और अपर बिन्दु क्रिया है। इन्हीं से क्मशः 
विष्णु, ब्रह्मा और रुद्र की उत्पत्ति होती है । यह जो (पर) बिन्दु से (अपर) न|द और 
(अपर) बिन्दु उत्प्त हुआ यही उस भूलभुलैयावाले प्रइन के मुल मे है कि पहले नाद 
प्रकट हुआ कि बिन्दु ? इस प्रकार तस्प्र का निर्गुण शिव वबी र-पत्थ के सत्यपुरुष के 
बराबर है, सगुण शिव निरंजन पुरुष है और शक्ति आदाद्मक्त है। नाद ही स्वयवेदय 
यामी कबीरदास की बाणियो के 'निर्मल वेद' के समान है और बिन्दु उसकी क्रिया। 
हम आगे चलकर कवीरदास के सृप्टि-तत्त्व की अच्छी तरह समझने का अवसर 
पायेंगे। यहाँ योगियों और तान्त्रिकों के नाद और विन्दु, निर्ुण और सगुण तथा 
शवित और शिव के रहस्य को हमें अच्छी तरह मन में रख लेने की जरूरत है। 
आगे हम कबीर के सृष्टि-तत्त्व को इनकी सहायता से आसानी से समझ सकेंगे | 
यहाँ इसलिए भी इनकी चर्चा कर रखी गयी कि जब तक हम कबीरदास के सृष्टि- 
तत्व को समझने का अवरार न पा सर्वो, तव तक बीच में अगर कदाचित्‌ कबीर 
साहब निम्नलिखित प्रश्न कर वैठें तो हमें सोचने-विचारने वी सामग्री मिली रहे ; 
प्रथम गगन कि पुहुमी प्रथमे 
प्रथमे पवन कि पाँणी। 
प्रथमे चन्द कि सूर प्रथमे प्रभु 
प्रथमे. कौन बिनाणी । 
प्रयमे प्राण कि ध्यंड श्रपमे प्रमू, 
प्रथमे रत डि रेट 
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प्रथमे पुरुष 'की मारि प्रथमे प्रभु 
प्रथमे बीज कि खेत॑। 
प्रथमे दिवस कि रैणि प्रयमे प्रमु 
प्रथमे पाप कि प्रुन्यं। 
कहे कवीर जहाँ बसहु निरंजन, 
तहाँ कछु आाहि कि सुन्य॑। 


हठयोग की साधना 


माथपन्थ की साधना-पद्धति का माम हठयोग है। कवीरदास को समझने के तिएं 
इस साधना-पद्धति की जानकारी होनी चाहिए। इनके सिद्धान्तानुस्तार महाडुए- 
लिती नामक एक शबवित है जो सम्पूर्ण सृष्टि में परिव्याप्त है व्यप्ति (व्यर्ति) 
में व्यक्त होने पर इसी शक्ति को कुण्डलिनी कहते हैं। कुण्डलिनी और प्राण 
को लेकर ही जीव मातृ-कुक्षि में प्रवेश करता है। सभी जीव साधारणतः तोव 
अवस्था में रहते हैं : जाग्रत, सुपुष्ति और स्वप्न! अर्थात्‌ या तो वे जागते रहे 
या सोते रहते है या सपना देखते होते हैं । इन तीनों ही अवस्थाओं में कुण्डतिती 
शक्ति निश्चेष्ट रहती है। इस समय इसके द्वारा शरीर धारण का कार्य 40९ 
इस कुण्डलिती को ठीक-ठीक समझने के लिए शरीर की बनावट की कल्पता के ! 
चाहिए । पीठ में स्थित मेरुदण्ड जहाँ सीचे जाकर पायु और उपस्य के मध्यम 
में लगता है वहाँ एक स्वयम्भू लिय है जो एक त्रिकोण मे अवस्थित है। इसे अग्दिः 
चक्रकहते है। इसी जिकोण या अग्निचकर में स्थित स्वयम्भू लिग की साढ़ें तीन 

या वृत्तों में पपेटकर सिणी की भाँति कुण्डलिनी अवस्थित है। इसके ऊपर बोर 
दलों का एक कमल है जिसे मूलाधार चक्र कहते है । फिर उसके ऊपर नाभिके पारस 
स्वाधिष्ठान चक्र है जो छह दलों के कमल के आकार का है। इस चक्र के ऊपर मधि- 
पूर चक्र है और इसके भी ऊपर हृदय के पास अनाहृत चक्र । ये दोनों कमर दम 
और बारह दलो के पद्मो के आकार के हैं। इसके भी ऊपर कण्ठ के पास विद्युद्धार्स 
चक्र है जिसका आकार सोलह दल के पद्म के समात है । और भी ऊपर जाकर 
भूमध्य मे आज्ञा नामक चक्र है जिसके सिर्फ दो ही दल हैं । ये ही पट्यक्र हैं। हा 
चक्रो के भेद करने के वाद मस्तक में का घुन्य चक्र मिलता है जहाँ जीवाता को 
पहुँचा देना योगी का चरम लक्ष्य है। इस स्थान पर जिस कमल की कह्पना ही 
गयी है उसमें सहस्नदल हैं, इसलिए इसे सहस्लारचक्र भी कहते हैं। शूल्यवर्क ध 


गगन मण्डल ड्डी जो झकैयाद भी 
प्र प्रभा 











शरीर में कंचास के ८उपस्थिद ऋरने को 
चक्र से ही रहता हैं। बताया 
अप्टम चक्र--रुगदिक्षमभद--5 
हुए योगी का दित्त ब्यस्यान-सा 
शिकार हो जाठा है, 
से निरिचन्त सहता हैं (दिचार., पृ. 54-5 )। इष्दे पोडझेर्‌ 
योग को हृत्योंग से मिनत्र माना गया है। पर अधिक मापऋन्परार शे इस्ध 
कुण्डलिनो की चर्चा अदब्म वरते हैं। 

अब मेरद:ड में को बहन करनेदाल हुई * 
का आभास हम साँस केसे समय पाते हैं। जो राड़ो बार 
जो दाहिनी ओर है उसे पिगला कहते हैं। मौदी क्पेर ने बनुर्ल फेस दे रे फिर 
इनकी जोड़ी का नाम 'टंगवा-पिंगला” बना तिदा पा। दे हे हो शरोरप से 
चलती रहती हैं। इन दोनीं के बोच झुपुस्ता नाड़ी है। एस से टोएर श्ण्णपरी 
शावेत् कार की ओर श्रवाहित होती है। जरत मे रुएन्य के फीड रो ६ हू 
नाड़ियां हैं। सुपुम्ना के भीतर बच्चा, उनहे भीदर वितिदी और उस भो भोपर 
ब्रह्मा-नाड़ी है जो कृष्टलिनी शक्ति का अस्त राग है। इस एरएर सुफ्ण्णा द्र्जु/ 
तीन नाढ़ियों का एकीभाव है। हिलाव से इड्मा. दिघसा कर दे ऐोस गाडिदों शिएरर 
पाँच होती हैं। इसीलिए इनको 'पंचसोत या रच पाराएँ रएपे रो भी एदा है 
(हठ., 3-52) । परन्तु व्यवहारतः इड़ा-पियवा-सुएुग्गा इस तीगो गश्शों को दी 
चर्चा बाती है। इन्ही तीन नाड़ियों को सिद्धादारों मे ययग/-रघ्ा-अण्भुती' बहा 
है (वो. गा. दो., पृ. 9) । अवधूती जर्याज्‌ सुयुग्ता । परीरि, बैसा कि, 'हफ्घोग- 
प्रदीषिका! में कह्म है, बैठे तो शरीर में 72 टयार माहिया है; पर एरमाप सुषुस्गा 
ही शाम्भवी गक्ति है, वाकी नाड़ियाँ ये रार हो है। बमीरशस के विदादियों को 
अच्छी तरह याद रखना चाहिए कि इड्टा गा इंगया हो 'गेश।' है, पिषणा हो गुना! 
है और मुपुम्ना ही सरस्वती ' है। इन तोगों का बेटों सेपभ हज है, यहों विमेषों 
या श्रमाग है। कवी रदास कमी-एभी 'शिवसेट्ता' शाईि हउ्योग मे प्र्षों णे भाँति 
इसी जिदेणी में स्नान करने बग घिधाग करते है। *भीर शो उपः्यातियों और 
योगात्मक रूपकों की कुजी के समाग एस सारे तिक शब् मे नो गदी भूणणा घाहिए। 

साधक नाना प्रकार की राधमासों मे! बद कुण्दशिनी शरित को ऊपर की 
और या उध्वंमुख उद्बुद्ध करता है । धाधारथ मगुष्पों भे महू कुष्डतिनी अधोगुर 
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3. अत ऊघ्वे दिव्यस्प॑ शा्ट्पाए. धरे) 

ब्रह्मण्डआ्यस्तदेहस्पे बाह्य पि्ेत भतरी3 

कलासी माम तस्‍्वैद भद्ेशों बज िष्लीी॥-मिवयटित 3, 5- 
2. दोसप्वतिमहखाणि पाडीवाएति. परे) 

सुषुम्ता शामदी शवितः शेप पिता: ।-७ह5 $-8 
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रहती है, इसलिए बह काम-त्रौध का भरीतदारा बना रहता है। प्रुण्डलिती जब 
उद्बुद्ध होफ़र ऊपर की ओर उठसी है तो उसमे स्फोट होता है जिगे 'नाद' बहते 
है। नाद से प्रकाश होता है और प्रकाश का ही व्यवत रुप महाविन्दु है। यह विद 
तीन प्रकार का होता है : इच्छा, ज्ञान और क्रिया। पारिमाषिक तौर पर योगी 
लोग इन्ही को कभी सूर्य, चद्ध और अग्नि कहते हैं और कमी ग्रह्म, विप्यु और 
शिव भी कहते है । अब, यह जो नाद और विर्दु है वह असल में असिल ब्रह्माण्ड गे 
व्याप्त अनाटृत नाद या अनहृद गांद का व्यप्टि में ब्यवृत्र रूप है। अर्थात्‌ जो नो 
अमृत भाव से सादे विश्व में व्याप्त है उसी का प्रकाश जय व्यक्ति में होता है वो 
उप्ते माद बढ़ते हैं। बद्ध जीव इवास-प्रश्वास के अधीन होकर (इन श्वासों दी संता 
दिन-रात के चौत्रीस पण्टों में 22,600 होती है) निरन्तर इड़ा और विगता' के 
मार्ग में चल रहा है । सुपुम्न। का पय प्रायः बन्द है। यही मगरण है कि वद्ध जीव 
के इन्द्रिय और मन की वृत्ति बहिर्मुप है। जो अपण्ड नाद जगत्‌ के अन्त्तित में 
ओर निसिल ब्रह्माण्ड में निरन्तर ध्यनित हो रहा है उसे वह नहीं सुन पाता। प्रसु 
जब क्रिया-विश्वेष से सुपुम्ना-पय उन्मुकत हो जाता है और मुण्डलिनो शर्कि! जाग 
उठती है, तो प्राण स्थिर होकर शून्य पय से निरन्तर उस अनाहत घ्वति या अत 
हत नाद को सुनने लगता है। अनुभवी लोगों ने बताया है कि पहले तो शरीर के 
भीतर समुद्रगर्जन, मेघगर्जन और भेरी, झर्त र आदि का-सा शब्द सुनायी देता है. 
फिर मर्देल, शंख, पण्टा की हल्फ्री-सी आवाज सुनायी देती है और अन्त में किटिी। 
बंशी, अमर और वीणा के गुंजार-सी मधुर ध्वनि सुनायी देने लगती है। जि 
प्रकार मकरन्द-पान में मत्त भौरा गन्‍्ध की ओर ताकता भी नही, उसीअडार 
योगी का नादासकत चित्त नाद में ही रम जाता है, वह दुनिया के किसी और विपय 
की परवा भी नही करता श्ञमों 
परन्तु ज्यो-ज्यो मन विश्ुुद्ध और स्थिर होता जाता है, त्यों-त्यों इन दब का 
सुनायी देना बन्द हो जाता है; बयो कि चिदात्मक आत्मा उस समय अपने स्वरूप में लिवर 
ही जाता है और फिर बाह्य प्रकृति से उसका कोई सरोकार नहीं रहता। यह नाई 
मूलतः एक होकर भी औपाधिक सम्बन्ध के कारण, अर्थात्‌ भिन्‍न-मिल तो 
से युवत होने के कारण सात स्वरों मे विभकत है। शास्त्र में जिसे प्रणव या ओंकाए 


4. इड़ा गंगा पुरा श्रोक्‍ता पिगला चार्कपुत्चिक। 
मध्या सरस्वती प्रोक़्ता ताशां संगोइति दुलंभः । 
ब्रह्मारंधमुखे तासा संगमः  स्पादसशयः । 
तस्मिन्‌ स्‍्वाते स्वातंकाना मुक्िति' स्यादविरोधतः ॥ शिव 7-3] 

2. आदी जलधि-जीमूत-भेरो-आर्म र-संभवः 4 
मध्ये मर्दल-शंखोत्या.. घंटाकाहलजास्तथा ॥ 
अन्ते तु किकिणी-वश-वीण/ प्रमरनिस्वनः ! 
इति नानाविधाः शब्दाः थूयत्ते देहमध्यगाः !॥ 
मकरन्द पिवन्‌ भूंगो गंध॑नापेक्षेतीं यया। 
तादासक्त तथा चित्र विपयालन द्वि काँक्षत्रिश 


ःई 
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कहते है, घही उपाधिरहित शब्द-तत्त्व है। किसी-किसी साधक ने तथा वैयाकरणों 
मे इसी को 'स्फोट' कहा है। यह स्फोट अखण्ड सत्ता-रूप ब्रह्मतत्त्व का वाचक है। 
स्फोट को ही झ्ब्दग्रह्म और सत्ता को ही ब्रह्म कहा गया है। यह ध्यान मे रखने की 
वात है कि स्फोट वाचक शब्द है और सत्ता वाच्य । इस प्रकार वाच्य (ब्रह्मसत्य) 
को प्रकाशित करनेवाला वाचक (स्फोट या नाद) भी ब्रह्म ही है । इसका मतलब 
यह हुआ कि ब्रह्म ही ब्रह्म का प्रकाशक है। इस सम्बन्ध को लेकर भी सन्‍तो ने कितने 
ही गूढ़ हपकों की रचना को है। यह झब्द मुलाधार से उठता है और सहस्रा में 
जाकर लय हो जाता है। हृठ्योग की प्रक्रिय। को रामसने के पहले यह सब जान 
लेना आवेश्यक है। 
लेकिन हठयोग असल में लक्ष्य नही है। इसे राजयोग का सोपान ही बताया 
गया है, यद्यवि पक्का हठयोगी इसके सिवा अन्य किसी थोगी की वात सुनना ही 
नही चाहता । घुरू-शुरू मे हठयोग का उद्देश्य शरीर-शुद्धि और सन का सम्माजेन 
ही समझा गया था, पर नायपन्य मे कायरा-साधन से ही मुक्ति मानी जाने लगी। 
देह-घुद्धि के लिए हृठयोगी क्रियाओं का विद्याल ठाठ है; धौति है, वस्ति है, नेति 
है, भ्राटक है, नौलि है, कपालभाति है। इन्हें पटकर्म कहते है। फिर आसनो, 
अद्राओं, प्राणायामों, ध्यानों और समाधि का विराद्‌ आडम्बर है। और वैप्ते तो 
सभी सिद्धि के सोपान हैं, पर सिद्धासन के समान आसम नही है, खेचरीमुद्रा के 
समान मुद्रा नही है, केवल के समान प्राणायाम नही है और नाद के समान समाधि 
नही है ।! सिद्धांसन में नाभि के नीचे मेट्स्थान पर बायी एड़ी और ऊपर दाहिनि 
एड़ी रक्षनी पड़ती है, ठुड्डी स्थिर होती है और साधक स्थिर होकर अ,सध्य मे 
ध्यान लगाता है (हुठ., -37 )। प्राणायाम तीन प्रकार का होता है . रेचक (साँस 
का छोड़ता) , पूरक (साँस का भरना) और कुम्भक (साँस का रोकना) | असल 
प्राणायाम कुम्भक ही है और यह्‌ दो प्रकार का होता है : जब रेचक और पूरक की 
सहायता ली जाती है तव इसे 'सहित' कहते हैं पर जब उन दोनो की सहायता के 
बिना ही यह प्राणायाम सिद्ध हो जाता है तो इसे 'केवल' कहते है । इसी की सहा- 
यता से कुण्डलिनी शक्ति उद्बुद्ध होती है। 
कवीरदास की उलटबाँसियों के विद्यार्थी के कुछ काम की चीज खेचरी मुद्रा 
है। इसमें योगी जीभ को उलटकर कपाल-कुहर मे प्रविष्ट करता है और उसकी 
दृष्टि अवो मे निव८ होती है (हठ., 3-32) । बड़ी साधना और आयास के 
वाद यह मुद्रा प्राप्त होती है, पर एक वार यदि आधे क्षण के लिए भी यह प्राप्त 
हो गयी अर्थात्‌ योगी अपनी जीभ की ऊपर की ओर उलठकर कपाल कुहर मे 
स्थिर कर सका तो समस्त विपों और व्याधियों से मुक्त हो जाता है। इसी मुठ 


4. नोसन॑ सिदसदृर्श ने वुम्भ:. वेवलोपमः । 
- में खेचरीनसमा मुद्रा न नाइसदृशों लव ॥--हंठ; 445 
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रहती है, इसलिए वह काम-क्रोध का क्रीतदास बना रहता 
उद्बुद्ध होकर ऊपर की ओर उठती है तो उसस्ते स्फोद होतः 
है। नाद से प्रकाश होता है और प्रकाश का ही व्यक्त रूप भ 
तीन प्रकार का होता है : इच्छा, ज्ञान और क्रिपा। पारिर 
लोग इन्ही को कभी सूर्य, चन्द्र और अग्नि कहते हैं और र 
शिव भी कहते हैं। अब, यह जो नांद और विन्दु है वह अर 
व्याप्त अनाहत नाद या अनहद नाद का व्यष्टि में व्यक्त 
अनाहत भाव से सारे विश्व मे व्याप्त है उसी का प्रकाश 
उसे नाद कहते हैं | बद्ध जीव श्वास-प्रश्वास के अधीन ₹ 
दिन-रात के चौबीस घण्टों मे 2!,600 होती है) नि 
मार्ग मे चल रहा है । सुपुम्ना का पथ प्रायः बन्द है। 
के इन्द्रिय और मन की वृत्ति बहिर्मूख है। जो असः 
और निखिल ब्रह्माण्ड में निरन्तर ध्वनित हो रहा है 
जब क्रिया-विशेष से सुपुम्ना-पथ उन्मुक्त हो जात 
उठती है, तो प्राण स्थिर होऋर शुन्य पय से निर 
ह॒त नाद को सुनने लगता है। अनुभवी लोगों ने 
भीतर समुद्रगर्जन, मेघगर्जन और भेरी, झर्झ र 
फिर मर्देल, शंख, घण्टा की हल्की-सी आवाए 
बंशी, भ्रमर और वीणा के गुंजार-सी मधुर 
प्रकार मकरन्द-पान में मत्त भौरा गन्ध 
योगी का नादासकत चित्त नाद में ही रम 
की परवा भी नही करता 

परन्तु ज्यों-ज्यो मन विशुद्ध और 
सुनायी देना बन्द हो जाता है; क्यों कि रि 
हो जाता है और फिर बाद् प्रकृति 
मूलतः एक होकर भी औपाधिक * 
से युक्त होने के कारण सात स्वरं 
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है! इस मनोन्मनी अवस्था में वायु भीतर संचरित हुआ रहता है, मन स्थिर हो 
गया होता है और सही बात तो यह है कि मन के सुस्थिर होने को ही मनोन्मनी 
अवस्था (कबीरदास के शब्दों मे 'उन्मुनि रहनी') कहते है ।* 
राजयोग, समाधि, उन्मनी, मनोन्मनी, अमरत्व, लय, त्तत्त्व, शुन्य, अशून्य, 
परमपद, अमनस्क, अद्ैत, निर/लम्ब, निरंजन, जीवन्सुबिति, सहजा और तुर्या : ये 
सब एक ही समाधि के वाचक शब्द है (हू. 4-3-4) । यह वह अवस्था है जब 
मन और प्राण एकीभूत हो जाते है और जब चचल मन स्थिर और वशवर्त्ती हो 
जाता है। इन्द्रियों का स्वामी मन है, मन का मारुत, मारुत का लग (ली) और 
लय का नाद | सो यह (लौ) मोक्ष है। मन और प्राण के लौ लगने पर कोई 
एक अभृत्पूर्व आनन्द मिलता है (हठ. 4, 29-30)। इसीलिए 'ह॒ठ्योगप्रदीपिका! 
में कहा है कि आत्मा को शून्य में करके और शून्य को आत्मा में करके योगी 
निश्चिन्त हो जाय । शून्य अर्थात्‌ समाधि---जवकि आत्मा छह चक्को को भेदकर 
सहस्तार या शून्य-चक्त में अवस्थित होता है। ऐसी अवस्था मे उनके भीतर भी शून्य 
है, बाहर भी शून्य, आसमान मे जैतते कोई सूना घडा रसा हो ! परन्तु असल में 
वह भीतर से पूर्ण होता है, वाहर से भी पूर्ण होता है--समुद्र मे जैसे भरा घड़ा 
दुवाकर रखा गया ही ! 
अन्त: घून्यों बहि: घून्य- 
शूत्य कुम्भ इवाम्बरे। 
अन्तः पूर्णो बहिः पूर्णो 
पूर्ण: कुम्भ इवार्णवे ॥--हेँठ., 5-55 
कबीरदास ने मानो इसी भाव का अनुवाद करते हुए कहा है - 
जल में कुंभ कुभ मे जल है, 
बाहर-भीतर पानी । 
फूटा कुंभ जल जलहि समाना 
यह तथ कहो ग्ियानी।॥। 
आदे गगता अन्त सगना 
मध्ये गगना भाई 
कहे कबीर करम किस लाग 
झूठी एक. उपाई ॥--क- ग्रं, पद 44 
ऊपर जो गंगा-यमुना-सरस्वती-निवेणी-कलास-सूर्य-चन्द्र-गो मसभक्षण- 


म. एक सूप्टिमय बीजें, एक मुद्रा च खेचरी 
एके देवी निरालब , एकावस्था सलोस्ममरी ॥>-हुठ, 3:53 
2. भाघ्ते मध्य-संचारे 
मनः स्थैर्य प्रजायते । 
यो मत सुस्पिरोभाव, 
सैवाबरषा मसोन्मनों ॥--हढ 2-42 
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वारुणी-पान-सो मरस आदि पारिभाषिक शब्द आये हैं, वे विशेष रूप से स्मरणीय 
है; क्योंकि आगे इनकी चर्चा अनेक अवसरों पर विशेष आवश्यक होगी। 


निरंजन कौन है ? 


मध्ययुग के योग, मन्त्र और भवित के साहित्य में “निरंजन” शब्द का बारम्बार 
उल्लेख मिलता है। नाथपन्थ में भी 'निरंजन' शब्द खूब परिचित है। साधारण 
रूप मे 'निरंजन' शब्द निर्गुण ब्रह्म का और विशेष रूप में शिव का वाचक है। 
भाथपन्थ की भाँति एक और प्राचीत पन्‍्यथ भी था, जो निरंजन-पद को परमपद 
मानता था। जिस प्रकार नाथपन्थी माथ को परमाराध्य मानते थे, उसी प्रकार ये 
लोग 'निरंजन' को। आजकल निरंजनी साधुओं का एक सम्प्रदाय राजपूताने मे 
वत्तमान है। कहते है, इस सम्प्रदाय के भ्रवत्तंक स्वामी निरानन्द निरंजन भगवान्‌ 
(निर्मुण) के उपासक थे । पर आजकल के निरंजन-मत के अनुयायी बहुत-कुछ 
रामामन्दी वैरागियों के समान राम-सीता के उपासक है; शालिग्राम-शिला और 
गोमती-चक्र को मान्य समझते हैं (“भारतवर्षीय उपासक सम्प्रदाय, द्वितीय भाग, 
पृ, 89) । श्री क्षितिमोहन सेन ने लिखा है कि उड़ीसा में अब भी वह निरंजने- 
पन्‍्थ जी रहा है जिसने निर्गुण साधना को प्रभावित किया था। यही से इस पत्थ की 
शिक्षाएँ मध्यदेश और पूर्वी प्रान्तो में पहुँची थी । पश्चिमी भारत में भी इसका 
प्रभाव अभी तक विद्यमान है ((मिंडिएवल मिस्टिसिज्म', पृ. 707)। हाथ की सौजों 
से पता चला है कि बंगाल के पश्चिमी हिस्सों तथा विहार के पूर्वी जिलों में आज 
भी एक धर्भमत है जिसके देवता निर्रजत या धर्मेराज है। मैंने अपनी नयी इसके 
'कबीरपन्थ' में दिखाया है कि एक समय यह धर्मसम्प्रदाय झारखण्ड और रीबा तक 
प्रचलित था । बाद में चलकर यह मत कवीर-सम्प्रदाय में अन्तर्मुक्त हो गया और 
उसकी सारी पौराणिक कथाएँ कवीर-मत मे गृहीत हो गयी, परन्तु उतका स्वर 
बदल गया । बंगाल में धर्म-पूजा-विघान का एक काफी बड़ा साहित्य उपलब्ध हुआ 
है | शुहू-शुरू मे धर्म-ठाकुर या निरंजन देवता को वौद्धधर्म के त्रिरत में ण्फ 
रत्न (+>धर्म) का अवशेष समझा गया था, पर अब इस मत में सन्देह भी विंया 
जाने लगा है (दे. सुकृमार सेव और पंचानत मण्डल सम्पादित रूपारमेर धर्म- 
मगल' की भूमिका) । कबी रपन्य के अध्ययन से मिरंजन का सम्बन्ध बुद्धसे मी, 
ऐसा भी अनुमान द्वोता है. (दे. 'विश्व-भारती पत्रिका), सण्ड 5, अंक 3 मैं नए 
से) । नाथपस्य में निरंजन की महिमा खूब गायी गयी है। हठयोगी जब नादाई- 
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सन्धान का सफल अभ्यासी हो जाता है तो उसके समस्त पाप क्षीण हो जाते हैं, 
उसके चित्त और मारुत निरंजन में लीन हो जाते है।श यह योगी का परम साध्य है, 
बयोंकि जब तक ज्ञान निरंजन के साक्षात्कार तक नही उठता तभी तक इस संसार 
के विविध जीवों और नाता पदार्थों मे भेद-दृष्टि बनी हुई है ।? एक विशेष पद तक 
पहुँचने पर मिरंजन का साक्षात्कार होता है। ऐसी हालत मे वह समस्त उपाधियों 
या विशेषताओ में हीन हो जाता है और तभी वह अपने को अखण्ड ज्ञान-रूपी 
निरंजन कह सकता है । 'गोरक्ष-सिद्धान्त-संग्रह' (पृ. 33) में पद्मपुराण की कपिल- 
गीता से एक बचन उद्धुत किया गया है, जिसमे कहा गया है कि बिन्दु-सयुक्त 
ओकार का योगी लोग नित्य ध्यान करते है। इसके भीतर जो तत्त्व है उसे सदुगुरु 
ही बता सकते है, दूसरा कोई नही । ओकार मे पाँच सण्ड होते हैं-- () तारक, 
(2) दण्ड, (3) कुण्डली, (4) अद्धंचर्द्र, और (5) विन्दु। इन पाँचों में पाँच 
देवताओं का निवास है। तारक में ब्रह्मा, दण्ड मे विष्णु, कुण्डली मे रुद्ठ, अरद्धचन्द्र 
में ईश्वर और सबसे ऊपरवाले बिन्दु मे सदाशिव का वास है। इसके भी ऊपर 
निरंजन है, जो सृष्टि, स्थिति और भ्रलय के कारण हैं। यही परम तत्त्व है जो सद्‌- 
गुरु की कृपा के विना समझ में नहीं आ सकता, क्योकि, यदि सदृगुरु की कृपा ने हो 
तो विपय-त्याग दुलंभ है, तत्त्व-दर्शन दुले भ है, सहजावस्था दुर्ल भ है (५ इससे स्पष्ट 
है कि निरजन का साक्षात्कार ही परम पद है। स्वयं कबीरदास की उक्तियों में से 
ऐसी ढूंढ़ी जा सकती हैं जिनमे उन्होंने निरंजन को परमाराध्य समझा है। पर आगे 
घलकर कवीर-पन्य मे निरंजन की बड़ी दुर्गति है। निरंजन वहाँ पक्का शैतान बना 
दिया गया है। इस शब्द का ऐसा विकास कुतूहूलजनक है । कवीरदास के नाम पर 
जो दर्जनों ग्रत्थ प्रचलित है, उनमें निरंजन की इस दुर्दशा के समर्थक पद ध्रचुर मात्रा 
मे हैं। 
'कबीर मन्सूर' में बताया गया है कि सत्यपुरुप समस्त जगत्‌ का उत्पन्नक्ता 


], सदा मादानुसंस्थानात्‌ क्षीयन्तें पापसचयः॥ 
मिरंजने विलीयेते निश्चित चित्त-मास्तों ॥  हठ- 4-0 
2. याउन्तोत्द्यते ज्ञान सक्षात्तारे विरजने । 
तावत्सवाधि भूताति दृश्यते विविधानिंच ।। शिव. 2-48 
3. निय्ििलोपाधिहीनों बे यदा भव्रति पूछपः। 
तदा विवक्षत्ेश्सण्ड-जञान-रूपी निरंजन ॥ शिव, ]-68 
4 ईश्वर उबाच--ऑंकारं विन्दुर्ंयुवत वित्य॑ ध्यायत्ति योग्रित: । 
तठस्मिस्मष्ये स्थित तत्त्व प्रदर्शयतिं सदुगुरु, ॥ 
तारक च भवेद्‌ ब्रह्मा दण्डक विष्णुस्च्यते । 
बुण्डल्या हिं तथा स्ट्रोड्डचद्रे स ईश्वरः॥ 
तिरंजनस्तदतीत उत्पत्तिस्थितिकारणम्‌ 
दुलंभी विपयत्यायो दुर्लम तत्त्वदर्शम्‌ 
दुर्लेना सहजावत्या सदुगुरों करुणा, विता॥ 
जज पिवगीता (दच्पुराणान्तर्यत) 
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है। वह कभी गर्भ में नहीं आता--सबसे अतीत, सबसे परे, सबसे ऊपर | कबीर 
साहब उसी सत्यपुरुष के अनागत-वक्‍्ता (भविष्यवद्ता) हैं। इनमें सब गुण वे ही 
है जो उस सत्यपुरुष में है। वस्तुतः वे उससे अभिन्‍न है और संसार के त्राणकर्तता 
हैं । यही कबीर साहब सत्ययुग में 'सुकृति” नाम से, त्रेता युग में 'मुनीन्द्र' नाम से, 
द्वापर मे 'कदणामय स्वामी नाम से और कलिकाल में 'कवीर” नाम से अवतीर्ण 
हुए है। 
तो, सत्यपुरुष ने स्वयं ही जो अपना स्वरूप उत्पन्त किया वह कबीर साहब 
हैं। इन्ही कवीर साहव के द्वारा ब्रह्म-सूष्टि (जिसकी चर्चा आगे आ रही है) को 
सूक्ष्म वेद दिया गया । वह वेद निर्दोप और निष्कलंक था, पर दुर्भाग्यवद्य सदा ऐसा 
नही रह सका । कारण यह है : सत्यपुरुष ने सृष्टि के लिए छह पुत्र उत्पन्न किये 
थे-- () सहज, (2) अंकुर, (3) इच्छा, (4) सुहंग (--सोऊहं ) , (5) अचिन्त 
(5अचिन्त्य), और (6) अक्षर | ये छहों बड़े तेजस्वी और तपस्वी हुए। सारा 
जगत्‌ उस समय जल से परिपूर्ण था और उसमे सत्यपुरुष ने अपनी सातवी सन्तान, 
एक अण्डे को छोड़ दिया । यह अण्डा अक्षर-पुरुष के पास, जो उस समय तपोमर्त 
था, आकर फूटा और उसमे से दुर्दमनोय कालपुरुष निरंजन पैदा हुआ, जिसे पिता 
ने पहले से ही असंख्य युगपर्यन्त अख़ण्ड राजभोग की अनुज्ञा दे दी थी । इसी अण्डे 
को मन्वादि शास्त्रों में 'हिरण्य-गर्म! कहा गया है । यह कालप्ररुप बड़ा प्रचण्ड, 
अभिमानी और प्रतापी हुआ। इसी के नाम नामा झास्त्रों में नाना भाव से आये 
है। कुछ नाम ये है : काल, कैल, अंकार, ओंकार, निरंकार, निर्गुण, ब्रह्म, ब्रह्मा, 
धर्मराय, खुदा, अल्लाह, करीम, अद्वत केशव, नारायण, हरि, विश्वम्भर, वासुदेव, 
जगदीश, जगन्नाथ, परमेश्वर, ईश, विश्वनाथ, खालिक, रव रब्विल, आलामी, 
हक इत्यादि । 
पिता (सत्यपुरुष) की आज्ञा से इसी निरंजन ने इस सृप्टि का जाल पसारा। 
इस सारी सृष्टि को बमाने के मसाले को एक कूर्मजी ने वड़ी सावधानी से अपने 
पेट में छिपा रखा था। कूर्मजी का आकार कछुए का है और वे सृप्दि क्के 
आधार हैं । इनका आकार भी निरंजन से दूमा है ! सैर; निरंजन तो सृष्टि करने 
का निदचय कर चुका था ! वह कूर्मजी से मसाले के लिए लड़ पड़ा। कूर्मजी ऐसे 
दुर्दान्त को सृष्टि का मसाला बयो देने लगे ? लड़ाई हो गयी । चालाक निरंजन ने 
कूमजी के तीन सिर चबा डाले और फिर तो रास्ता साफ हो गया। फूर्मजी के पेट 
में पड़ी हुई सामग्री दिख गयी | निरजन ने उसे चुरा लिया और इस भवजाल को 
खड़ा करने में समर्थ हो गया। बेचारे कूम जी को सत्यपुरुष की आज्ञा बाद में मालूम 
हुई और वे चुप हो रहे । 
अब सृष्टि को पैदा करने के लिए कालपुरुष (निरंजन) ने आद्याश्र्कित मा 
माया को उत्पन्न किया और उसके सयोग से सत्तव-प्रधान ब्रह्मा, रजोगुण-अपान 
विष्णु और तमोगुण-प्रधान झिव की सृष्टि की । ज्योंही मे तीन देवता उततन्‍न हुए, 
वह अन्तर्घान होकर अपने लोऊ में चला गया। जाती बार माया से कहता गया ड्रि 
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इन पुत्रों को मेरा पता मत बताना । सो, इन्होने वाद में जब आद्याशक्ति या माया 
से पूछा कि तू कौन है, तेरा पति कौन है, हम लोग कौन है और हमारे पिता कौन 
हैं, तो माया ने जवाब दे दिया कि वही उनकी पिता है; वही माता और वही पत्नी 
भी ! तीनों देवता इस उत्तर से सन्तुप्ट नहीं हुए। बताया गया है कि स्वयं 
कवी रदास ने पहली रमैनी में इस तत्त्व की ओर इशारा कर दिया है: 
तब बरम्हा पूछा महतारी । को तोर पुरुष कवन ते मारी ॥ 
इस पर माया ने उत्तर दिया : 
हम तुम तुम हम और न कोई । तुमहि पुरुष हमही तो र जोई। 
---बीजक', प्रयम रमैनी 
इधर जब निरंजन अपने लोक में जाकर समाधिस्थ हुआ था तो उसने सूक्ष्म 
बेद को हृदय में घारण कर लिया था। उसकी सूक्ष्म बातें तो भीतर ही रह गयी, 
पर जो स्थूल अंश था वह उसकी नाक से साँस के साथ ही गिर गया । यही 'त्वचा- 
ज्ञान! वाला प्रचलित वेद है। इसमें रस नहीं, केवल छिलका-भर ही है, इसीलिए 
कंवीरपन्थी लोग इसे 'त्वचा-ज्ञान' कहते हैं । यह स्थूल अंश ही आजकल वेद के नाम 
पर चल रहा है। जब ब्राह्मण लोग भक्ति-गदुगद स्वर में कहते है कि उस परम- 
पुरुष को नमस्कार है जिसके नि.श्वास ही बेद हैं और इन वेदों से ही जिसने इस 
जगत्‌ का निर्माण किया हैः तो वे असल मे इस घूर्त्त निरंजन की स्तुति करते हैं। 
बैचारे जानते भी नही कि कितने धोज़े में हैं । « 
सूक्ष्म वेद के यों जो चार वेद-पुत्र हुए सो 'दोपी तथा पाखण्डी निरंजन के 
संसर्ग” से हुए और इसीलिए इनमे कलुप का रह जाना कुछ आशइचये की बात 
नही। निरंजन खूब जानता है कि एक बार यदि लोगों को सूक्ष्म वेद का ज्ञान हो 
जाय तो कोई उसे पूछेगा भी नही, इसीलिए वह वड़ी होशियारी से संसार को 
अपने जाल में फंसाग्रे हुए है । किन्तु कवी रदास जब इस संसार मे भलेमानुसो के 
उद्धार के लिए प्रकट हुए, तो उन्होंने चारो सूक्ष्म वेदों को फिर से पृथ्वी-वासियों के 
पविकट प्रकट कर दिया। इस प्रकार कवीर साहव की : 
3. कूटन्वाणी ही सूक्ष्म ऋग्वेद है, 
2. टठकसार-वाणी ही सूक्ष्म यजुर्वेद है, 
3. मूकज्ञान-वाणी ही सूक्ष्म सामवेद है, और 
4. वीजक-बाणी ही सूक्ष्म अथर्ववेद है। 
और आजकल जो वेद के नाम पर पुस्तक चल रही हैं वे ओ३म्‌ से निकली 
हैं। ओ३म्‌ की माता कुण्डलिनी है, कुण्डलिनी महामाया है, महामाया नागिन है 
और इसीलिए ये स्थूल वेद जहरीली नागिन के जहर से आपाद-मस्तक सिक्त हैं ! 
कहते हैं, इसी महामाया नागिन को लक्ष्य करके कवीर साह॒व ने कहा है : 


|. यस्य निश्वसमित वेद यो वेदेम्पो-खितं जगत्‌ ! 
निममे तमहूँ वन्‍्दे ज्ञानस्पं जनादनम्‌ ता 
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अन्तरजोत सवद एक नारी। हरि ब्रह्मा ताके त्रिपुरारी ॥ 
“-वीजक', प्रथम रमैनी 
इस प्रकार आइ्या, ब्रह्मा, विप्णु और जिव ने चार खान और चौरासी लाख 
योनिय्रो की सृष्टि की है। आद्या ने अण्डज, ब्रह्मा ने पिण्डज, विष्णु ने अह्मज 
[ऊष्मज) और शिवने स्वावर सृष्टि की । फिर इनकी दइक्तियाँ बनी, नरक बने, स्वर्ग 
बने और तोनों लोक इन्ही की पूजा मे व्यस्त हो रहे । गोया ये ही परम दैवत हो ? 
ववचित्‌ कोई अगर मिरंजन को जान गया तो वह अपने को धन्य समझने लगा; 
परन्तु निरजन भी तो अत्यन्त निचला स्तर है । यह निरंजन वराबर महात्माओं के 
मार्ग में विध्न खड़ा करता रहता है, वरावर ज्ञानप्राप्ति से उन्हें वंचित करने की 
चेप्टा कर रहा है। अब तक कई वार तो कवीर साहव से ही उसकी मुठभेड हो चुकी 
है । यद्यपि यह माया का स्वामी है, पर निप्कलुप तो नही है । वेद वेचारे करें तो 
बया ? उन्हे निरंजन के ऊपर के किसी की खबर भी तो हो ! लेकिन इस व्यापार 
का सबसे मनोरजक अश यह है कि जिस प्रकार निरंजन ने सत्यपुरुष का नाम लोप 
करके अपनी ही पूजा चलानी चाही थी, उसी प्रकार उसके गुरुमार पुत्रो ने अर्थात्‌ 
ब्रह्मा, विष्णु और शिव ने मिरजन का नाम भी लोप कर देना चाहा। उन्होने 
शसार में अपनी ही पूजा फैलायी । सचमुच ही निरंजन का माम मद्धिम पड गया । 
हम लोग जिस कर्मलोक पृथ्वी पर निवास कर रहे है, उसके नीचे सात पाताल 
मा नरक है। सबसे नीचे जो है उसका नाम पाताल है। उसके ऊपर ऋरमश: तलातल, . 
रसातल, महातल, सुतल, वितल, अतल--ये लोक है। इनके ऊपर हमारी पृथ्वी 
है। () इसके ऊपर देवताओं और सिद्धों की पुरी है-- साधारणत' इसे स्वर्ग 
कहा जाता है । फिर निम्नलिखित नवलोक एक के ऊपर दूसरे क्रम से विराजित 
हैं। (2) दह्मय अंश का स्थान, जहाँ सालोबय मुक्ति होती है, (3) विप्णु का 
वैंकुण्ठ, जहाँ सामीप्य मुक्ति मिलती है, (4) मिरंजन का झाँसरी-हीप, जहाँ 
सारूप्य मुक्ति मिलती है, (5) अक्षर का आरप्य-द्वीप, जहाँ सायुज्य मुक्त की 
व्यवस्था है, (6)अविन्त का अचिन्त्य-द्वीप, (7) सो5ह का सुहंग-द्वीप, (8 ) इच्छा- 
पुरुष का इच्ठा-द्वीप, (9) अकुर-पुरुष का अंकुर-द्वीप, और (70) सहज-पुरुप 
का सहज-द्वीप। इन सबके ऊपर सत्यपुरुष का सत्यलोक है, जो परम धाम है, जह 
से समय-समय पर सत्यपुरुष की अनुज्ञा पाकर सद्गुरु क्बीर अवतीर्ण हुआ करते र्ते 
हैं। देवताओं और सिद्धी के स्थान के ऊपर की नौ प्रुरियो को मुसलमानी दास्त्र 
के साथ सामंजस्य लगाकर क्रमशः (4) नासूत, (2) मलकूत, (3) जवहूत, 
(4) लाहूत, (5) हाहूत, (6) बाहुत, (7) साहुत, (8) राहत, (9) जाहूत 
कद्ा गया है ।? 
4 जुलमत नासूतर मलझूत से फिरिस्ते मूर वह्वाल जबरत में जी । 
साटुत में नूर जम्माव पहिचातियं हक वक्त हाहूत में जी # 


बरा बाहूत साट्टा मुखिई पार हैं जो रख राहूव में जी। 
बहूत कब्वोद अडियति बाहूत में खुह खावरिन्द आहूत में जी ॥--विख + ६: 243 
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ययाँ यह उल्लेख-प्रोग्य है कि कुछ सूफियों के अनुसार साधक को चार लोकों 
को पार करना होता है। ये चार लोक “आलम नाम से भ्रसिद्ध है । नासूत (म/नब ) , 
मलकूत (अदृश्य लोक), जेवरूत (उच्चतम लोक) और लाहृत (परम लोक) : 
ये चार आलम है। पर कुछ दूसरे सूफी पाँच मानते है। ये लोग इस सूची मे 'सम 
लोक़' था 'आलमे मिशाल' को और जोड़ देते है। दरा शिकरोह ने अपनी प्रसिद्ध 
पुस्तक 'मजमुल बहरईन' (दो संमुद्रो का संगम ) नामक ग्रन्थ मे उपर्युक्‍त चार आलमों 
के साथ वेदान्तियो की चार अवस्थाओ--जाग्रत, स्वप्न, सुपुष्ति और तुरीय की 
समानता बतायी है।! यह ठीक समझ में नही आया कि कवीर-पन्य के नौ लोक 
इन्ही चार आलमो का विस्तार है या किसी सूफी सम्प्रद/य मे सचमुच ही नौ लोकों 
की कल्पना है । महाराज विश्वन/थर्सिहजू देव ने 'हा हुत' को इस्लाम-सम्मत पॉचवबाँ 
स्थान बताया है, जहाँ केवल मुहम्मद साहब की ही गति थी 2 हम नही कह सकते 
कि उनका वक्तव्य किसी श्षास्त्रीय प्रन्य के आधार पर है या नही, पर उन्होने 
'पनाह अता' नामक किसी मुसलिम कवि की एफ कविता प्रमाण-स्वरूप उद्घृत 
की है, जो काफी मनोरजक है |2 इनके परिचय में उन्होंने इतना ही कहा है, 
“पीरान पीर साहव के पास पहुंचे है, ऐसे जे है सलेल के मालिक पनाह अता 
तिनकौ कवित्त ।” 

इस सारे भवजाल को जिसने सिर पर धारण किया है, बह शेपन!/ग है जो 
स्वयं शूकर पर आरूढ है। शूकर भी एक गौ पर चढे है और गौजी भी कूम॑जी 
पर। यही बह छूर्मजी है जिनको श्रीसत्पुरुष ने सूप्टि बनाने की सामग्री दी थी 
और वे उसे बड़ी सावधानी से सेंभाल रहे थे ! इन्ही की तीन गर्दने काटकर 
निरजन ने सृष्टि की सामग्री प्रपप्त की थी। मिरजन के साथ कवी रदास के जो झगड़े 
होते रहे है, उनकी वात यहाँ नही उठायी जा रही है; क्योंकि उससे अनावश्यक 
विस्तार होगा, पर इतना पाठक को हमेशा य।द रखना चाहिए कि कबीर साहब 
मे सदा ज्ञानियो और भक्तों को निरंजन के जाल से छुड़ाने का प्रयत्न छिया है। 
इस बलिकाल में ही अब तक वे लगभग एक दर्जन वार आ चुके हैं। इसी निरंजन 
के धोखे से बचने के लिए कवीरदास के मुख से यह कहलवाया गया है . 


4 %५785/9507, 98७घ4847२ 5. १४, #शि/ण्टियाँ प्रंपवु०ण, 8.8.5 (३0पा३, 
929, फ. वा 
2. विश्व , पृ 262 
3 देह तामूत्र गुर मलइत और जीव जबरूस की रह बखाने । 
अरबी से निराफार वहै जेड़ि लाहुते मानिके मजिल टार्ने 
आगे हाटूत लाहूत है जाहूत खुद खाविन्द लाहूत मैं जाने । 
सोई श्रीराम पनाह सर्व जग-वाद परवाह झग्रा यह गाने! 
तज बर्म नागूत लहि निरखें तद मलकूत । 
तहाँ न मर न दीछूर जाव न तहे जमदुत ॥ 
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अवधू निरंजन जाल पसाय। 


स्वरगें-पाताल-जीव-पमृत मण्डल तीन लोक विस्तारा। 
ब्रह्मा-विस्नु-सिव प्रकट कियो है ताहि दियो सिर भारा ॥ 
ठाँव ठाँव तीरथ-ब्रत थाप्यौ ठगने को संसारा। 
माया मोह कठिन विस्तारा आपु भयौ करतारा॥ 
सतग्रुरु सब्द को चीन्हत नाही कैसो होय उबारा। 
जारि-भूंजि कोइला करि डारे फिर फिर ले अवतारा॥ 
अमरलोक जहाँ पुरुष बिराजै तिनका मूंदा द्वारा। 
जिन साहब से भये निरंजन सो तो पुरुष है स्यारा ॥ 
कठिन काल तें बाँचा चाहों गहो सब्द टकसारा। 
कहै कबीर अमर करि राखौ मानो सब्द हमारा॥ 


- शब्द, पृ. 34 


कबी रदास ने कितनी ही वार कहा है कि जो कुछ पिण्ड में है, वही ब्रह्माण्ड 
में है। पिण्ड में ब्रह्माण्ड और ब्रह्माण्ड मे पिण्ड है। ऊपर जो ब्रह्माप्ड का विचार 
किया गया है तदनुसार पृथ्वी के ऊपर के दस मुकामों की स्थिति इसे प्रकार 


हुई: 
संख्या मुकामो के नाम हिन्दू-समशील नाम! 
्‌ सत्यलोक गो-लोक 
2... सहज-द्वीप (द्वितीय) सत्यलोक 
3 अंकुर-द्वीप विष्णुलोक 
4 इच्छा-द्वीप शिवलोक 
5 सोछह-द्वीप शक्तिलोक 
6. अचिन्त द्वीप कौमारलोक 
7 अरण्य-द्वीप (प्रथम) सत्यलोक 
| झाँझरी-द्वीप तप.लोक 
9 बैकुण्ठ जनलोक 
१0 दह्मांश मुव.लोक 
पृथ्वी भूलोक 


. तु. श्रीसौमित्ृद्वाच-- 
महलोंकिः झितेरूध्वंमेककोटिप्रमाणतः 4 
कोटिद्येत विदयातों जवतोडो व्यवस्थित: ॥ 
चतुप्योटिप्रमाण तु तप्रो लोगो विद्यजितः॥ 
उपरिष्टात्तता शत्यमष्टरोटिप्रमाणत' ॥ 
आयु:प्रमाण कौमार मोटियोड्शसस्मवम्‌ । 
तदूष्पोयिरिसस्यातमुमासो्क गुनिध्यितम्‌ ॥ 


मुसलमानी समशील नाम 


आहूत 
राहत 
साहूत 
बाहूत 

हाहूत 
लाहूत 
जबदझृत 
मलकूत 
नासूत 
आलमे-फानी 
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पृथ्वी के नीचे सात नरक-लोक है। इन सबकी कल्पना पदतल-एडी-गिट्ट- 
पिण्डली-जानु-जंघा और तड़ागी मे की गयी है, अर्थात्‌ मानव-देह (पिण्ड) में 
आधार-चक्र के नीचे सातों नरक हैं। आधार-चक्र पृथ्वी का समकक्ष है । उसके 
ऊपर [ अन्य चक्रों की कल्पना की गयी है। अब तक हम योगियों के सात चक्र 
ही जानते आये है । इन सात चक्रो में कई नये जोड़कर दो उद्देश्य सिद्ध किये गये 
हैं। एक तो पिण्ड और ब्रह्माण्ड की समशीलता की रक्षा और दूसरा योगियो से 
कवीर-पद का अतिश्षय उत्कर्प साधन । ये चक्र इस प्रकार है : 


3 अक्षर-भगवान्‌ 6 अनाहत चक्र 

2 ब्रह्मरन्श्र-देह 5 मनोमहाराज चक्र 
4] अलख-मिरंजन 4 मन.पौरुप चक्र 
0 परर्णमिरि 3 कुण्डलिनी देवता 
9 आज्ञा चक्र 2 स्वाधिप्ठान चक्र 
8 बलवान्‌ चक्र ॥ आधार चक्र 


7 विशुद्ध-शक्ति चक्र 

इन समस्त में अतीत सत्यपुरुष का स्थान है। मध्ययुग में इन चक्रों को बढ़ा- 
कर दिखाने की प्रवृत्ति दिखायी देती है। प्रायः प्रत्येक सिद्धपुरुष के सम्प्रदाय में 
यह्‌ प्रवृत्ति लक्ष्य की जा सकती है। इन चक्कों को भेद करना परम सिद्धि का प्रमाण 
माना जाता था। फिर भी सामान्य रूप में यह कहा जा सकता है कि स्वयं सिद्ध 
पुरुष लोग चक्रभेद की अपेक्षा भकित को ही श्रेष्ठ समझते ये । कबीर की ही भाँति 
गुर नानकदेव ते भी कहा था कि, “जो ब्रह्माण्डे सोई पिण्डे, जो खोजे सो पावे ।” 
जिस प्रकार ब्रह्माण्ड के तीन स्तर हैं: अधोलोक, मध्यलोक और ऊध्वंलोक, उसी 
प्रकार पिण्ड के भी । इनकी जैसी सुन्दर विवेचना श्री सन्त पूर्ण्सिहजी ने की है, 
बह केवल सिख सम्प्रदाय के ही नहीं, कबीरदास के लोकसस्थान और पिण्ड- 
ब्रह्माण्डैय्य को समझने मे भी बड़ी सहायक है। उसके आवश्यक अंशों को हम 
संग्रह कर रहे है। 

सप्त अधोलोको का ब्यौरा तो वही है जो हम पहले दे चुके हे, अर्थात्‌ एड़ी 
से लेकर तड़ागी तक के सात अंगों मे सात नरकों की कल्पना की गयी है। मध्य- 
लोक में सात लोक हैं जो मानव-देह के सात चक्रो में प्रतीक-रूप से स्थिर है: 

() चदुर्देल मूलाघार चक्र में भूलोक; (2)पटदल स्वाधिप्ठान चक्रमें मुवलोक; 


+> शिवलोक तंदृष्व तु प्रकृत्या च समागतम्‌ 

*“'तदृध्व॑ सर्वतत्त्वानां कार्यकारणमानिनाम्‌ ॥ 

निलय परम इदिव्यं महावेष्णवसतज्ञकम्‌ । 

“ तदूधघ्ये तु पर्र दिम्य सत्यमस्यद व्यवस्थितम्‌ ॥ 

स्यासिता योगिनों स्थान भगवद्भावितात्मना म्‌। 

महा्॑भुर्मों इवेश्त् सर्वशक्दिसमस्वित' ॥ 
हदृध्व तु स्वयं भात ग्रोलोर प्रदृतेः परम्‌ ।--विश्व,, पृ. 240 में सदाशिवसहिता बे वचन 
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(3) ददादल मणिपुर चक्र मे स्वर्लोक [इसी ते थोड़ा हटकर अप्ट्दत् चक्र है 
जिस पर मत भरमा करता है |]; (4) दादश दलवाले अनाहत चक्र में महलोक; 
(5) पोडशदल घिझुद्ध चक्र मे जनलोक; [6) द्विदल आज्ञाचक्र में तपलोक; और 
(7) आनिक दल सहार-चक्र में सत्यलोक | परन्तु यह रमरण ' रखना चाहिए 
कि यह पहला सहसा र-चक्र है। साधारण योगियों की यही तक गति होती है । 
इसके बाद इस पिण्ड मे ब्रह्मणण्ड की ही भांति ऊर्ब्वलोक है : (।) ब्रह्मण्डी 
मन का स्थान-- जो पद्दल कमल के आकार का है और जहां चैलोक्यप्रति महान 
देव का वासस्थान है; (2) शिव शक्ति-समवाय-स्थान जिसे प्रथम धूग्य, मध्यगुत्य 
या महाशुन्य पद कहते है; 73) निरालम्ब पुरी--अन्त.धून्य पद; (4) शब्द- 
ब्रह्मस्थान--प्रणव तथा विन्दुपदाध।र; (5) निजपद ५-32 दल का इवेत कमल 
या भँवर गुफा; (6) गुछपद--निरंकार देश; (7) दूसरा सहसार-चक्रया 
पूर्ण पद। 
यह जी द्वितीय सहस्रर पद है वह भी अन्तिम पद नही है । बहुत-से योगी तो 
प्रथम सहस्लार को ही परमपद मान लेते है, पर जो गोरखनाथ जैते सिद्ध है वे 
दूसरे सहुस्न/र तक पहुँच जाते है । पर यह भी सब-कुछ नहीं है ! तानकदेव इसके 
भी ऊपर कई स्थानों को पार कर महामहिमावती विहुंगमपुरी में जा सके ये, जो 
देश-काल के परिच्छेद से शूत्य पारावार रहित अकथ (अवाच) पद है। विशेष 
विस्तार के लिए 'प्राण.', प्रस्तावना, पृ. 75-84 देखना चाहिए। 
अस्तु, यह तो अवान्तर बात हुई। प्रासंगिक यह है. कि कवीरदास ने पृथ्वी के 
ऊपर दस मुकाम माने है, वे दस मुकाम जिस प्रकार ब्रह्म/ण्ड में है उसी प्रकार पिण्ड 
में भी !। स्वयं कबीर साहब ने इनका साक्षात्कार किया था, इसका प्रमाण उनकी 
वाणियों मे है : 
चला जब लोक को शोक सब हाड़ि के हंस को हूप सदुगुरु बनाई। 
भूग ज्यों कीट को पलटि भूगी किया आप सम रंग दे-ले उड़ाई॥ 
छोड़ मासूत-मलकूत को पहुँचियाँ विष्णु की ठाकुरी देख जाई। 
इन्द्र कुब्रेर जहाँ रंभा निरत है देव तेतीस कीडि रहाई॥ ॥0 
छोड़े बकुंठ को हंस आगे चला शून्य में ज्योति जहाँ जगमगाई। 
ज्योति-परकाश मे निरख नि'तत्त्व को आप निर्भव हो भय मिटाई ॥ 
अखिल निर्गुन जेहि वेद अस्तुति करे तीनहूँ देव को हैं पिताई। 
भगचान तिनके परे सेत मूरति धरे भाग को आन विन को रहाई ॥ 2 ॥ 


६ खेल ब्रह्माण्ड का वि में देखिया जगत की भर्मवा दृरि भागी। 
बाहर-भीनरा एक आयाशवत सुपुमता होरि हें उत्दि लागीशे 
पवन की उप्टि करि युस्द में घर डिया घरिया में अधर भरपूर देखा । 


ब्वीौर गंश पर बरी मेहर द्वीदार पेखा ॥ 
बहै कब्बीर गुर पूरकी मेहर सो तिरजुदी मद्ध दीदार पा! _वर, ६: 40 
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धार मुक्काम पर खण्ड सोरह कहै अण्ड को घोर ह्यति रहाई। 
अण्ड के परे स्थान अचिन्त को निरक्तिया जब उहाँ जाई।॥ 
हंस ओऔ द्वादश रूह संग्र में करत कललोल अनहूद बजाई। 
तासु के बदन की कौन महिमा कहो भासती देह अति नूर लाई।॥ 3 ॥ 
महल कचन-वने मनिस तामे जड़े वेंठ तहें कलस आखड छाजे। 
अधिन्त के परे स्थान सोहग का हस छत्तीस तहवाँ विराज ॥॥ 
नूर का महल औ नूरक भृम्य है तहाँ आनन्द सो द्रद्व भाजे। 
करत कत्लोल वहु भाँति के संग यक हंस सोहग के जो समाज ॥ 4 ॥ 
हँस जब जात पंट्वक्र को वेधिक सात मुक्क़राम में नजर फरा। 
सोहग के परे सुरति इच्छा कही सहस वामन जहें हस हेरा॥ 
रूप की राशि ते रूप उनको बना नहीं उपमा इन्द्रजी निवेरा। 
सुरति से भेंट्टि के झब्द को टेकि चढ़ि देखि मुबकाम अकूर केरा ॥ 5 ॥॥ 
शून्य के बीच में विमल बैठक जहाँ सहज स्थान हैं गैवकेरा। 
नवो मुक्कराम यह हस जब पहुँचिया पलक विलम्ब हवाँ कियो डेरा ॥ 
वहाँ से डोरि क्रम तार ज्यों लागिया ताहि चढ़ि हस गो दे दरेरा। 
भये आमन्‍्द से फरद सब घोड़िया पढुँचिया जहाँ सतलोक मेरा | 6 ॥॥ 
हसनी हंस सब गाय बज्जाय के साजि के कलश वहि लैन आये । 
युगन युग बीछूरे मिले तुम आइके प्रेम करि अग सो अग लाये ॥ 
पुरुष ने दर्शन जब दीन्हिया हस को तपनि वहु जनम की तब नसाये । 
पलटि के रूप जब एक के कीन्हिया मनहुँ तब भागनु पोडस उयाये ॥ 7 ॥। 
पुहुप के दीप पीयूष भोजन करे शब्द की देह जब हंस पाई। 
पुहुप के सेहरा हस और हंसिनी सच्चिदामन्द सिर छन्त छाई॥ 
दिप॑ बहु दामिनी दमक बहु भाँति की जहाँ घन झब्द को धुमड़ लाई। 
लगे जहाँ वरपने गरज घन धेरि के उठा तहेँ शब्द धुनि अति सोहाई॥ 8 ॥ 
सुने सोइ हंस तहें यूथ के यूय हाँ एक ही नूर इक रग रागे। 
करत बीहार मनभामिनती मुक्ति में कम ओर भरम सब दूरि भागे ॥ 
रक और भूप बगोई परक्षि आवे नही करत कल्लोल बहु भाँति पागे | 
काम औ कोध मंद लोभ अभिमान एक छांड़ि पास्ण्ड सत शब्द लागे ॥ 9 ॥ 
पुरुष के वदन की कौन महिमा कहाँ जगत में ऊपमा कछ ने पाई। 
चन्द्र औसूरगण ज्योति लागे नहीं एक ही नकसय परकाश भाई। 
पान परवान जित वंझ का पराइया पहुँचिया पुरुष के लोक जाई॥ 
कहै कब्बीर यहि भांति सो पाइहों सत्य की राह सी प्रण्ट गाई ॥ 0 ॥ 
++विश्व., पृ. 239-40; क. मन, पृ. 576 
ध्यान से देखा जाय तो नाथपन्यी योगियों के सूक्ष्म वेद (दे. ऊपर, पृ. 
24 ), द्वेताद्वैतविलक्षण (दे ऊपर, पृ. 223-24), निरंजनपद [दे, ऊपर, पृ. 
- 238], वायपन्ध (दे. ऊपर, 'हठयोग की साधना अध्याय ) आदि के भीतर हो ऐस 
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प्राचीन पोथियों में पाये गये पदों को पढ़ने से ऐसा लगता है कि निरजनवाली 
पौराणिक कल्पना चाहे जितनी प्राचीन परम्परा का विकसित रूप क्यों न हो, 
कवीरदास उसे ज्यों-का-त्यों नही मानते थे । वे ब्रह्म या निरंजन को शैतान तो 
मानते ही नही थे, उल्ठे उसे परम काम्य समझते थे | वस्तुतः जैसा कि इस अध्याय 
के आरम्भ में ही वताया जा चुका है, निरंजन या धर्मराय को परम दैवत समझने- 
बाला सम्प्रदाय वाद में जिस समय कवीरपन्थ में अन्तर्भुक्त हुआ था, उसी समय . 
निरंजन की महिमा घटाने का प्रयत्त किया गया होगा ! यह तो हम पहले ही देख 
चुके है कि कबी रदाम्त दैताद्वत-विलक्षणवाद में योगियों से श्रभावित थे (ऊपर, पृ. 
223-24) , फिर यह भी निश्चित है कि वे उस परम सहजावस्था को महान्‌ पद 
समझते थे जहाँ अल्लाह या राम की गम नहीं होती ।? कई पदो से स्पष्ट है कि 
काल से उनका मतलब निरंजन से नहीं है और ब्रह्म न ती उनकी दृष्टि मे ठग ही 
है और न ब्रह्मज्ञान हेय ही ।१ 

कबीर-प्रस्थावली मे एक ऐसा पद है जिससे पता चलता है कि भिन्‍न-भिन्‍न 
चन्रो में देवताओं के निवास का जो विवरण कवीरद।स ने किया है, वह अपेक्षाकृत 
सहज है और सर्वाश मे ऊपर बतायी हुई व्यवस्था के अनुकूल नही है। पटुदल- 
कमल में काम का अभाव बताया गया है और शायद “मन के मोहन बीठुला' या 
विट्ठुल भगवान्‌ का वह निवासस्थान है। अप्टदल कमल मे श्रीरंग केलि करते हैं, 
पर द्वादशदल-विहा री भगव्रान्‌ के रूप का स्पष्ट उल्लेख नहीं किया गया। यह 
जरूर बताया गया है कि त्रिवेगी-स्नान के (देखिए ऊपर, पू 233) बाद सनकादिक 
का साथ हो जाता है, अर्थात्‌ शायद बैकुण्ड-विहारी विष्णु का स्थान नजदीक आ 
जाता है। फिर गगन-गरुफा मे अनन्ततार का दर्शन बताया गया है और पीडशदल 


>है कौर भये सब जीयरा लिए विष के चारा हो । 
जोति-परूपो हाकिमा जिन जमल प्रसारा हो । 
करम की बसी लायके पकरयो जग सारा हो । 
अकल मिटावों तामुझो पठवी भत्र पारा हो । 
कहहिं कवीर निरभय करी परणो टकेसारा हो ॥--बीजक', शब्द 4 


. सुर नर मुनि अर औलिया, ए खव वेजे तीर । 

अलहू राम को गम नही, पेहें घर किया कबीर _+स॑ के सा., पं 64 
2 अब मैं पाइवो रे पाइवों ब्रह्म गियान । 

सहज समा सुखम रहिवो, कोटि कल्प विश्राम । 


2 टर 24 


आप में तब आपा निरख्या अपन थे आपा वूइ्या! 
व्यपे कहत सुनत पुनि अपना अपने थे आपा दूस्‍्या। 


अपने परचे लागी तारी अपने पँ आपसमानां। 
कह कदीर ऊँ आप, विचर मिदि गया आववन-जाना ॥“-, ब्,, पद 6 


जद है 
पे हैं (कक 


हे कार बात यह है 
कहे है और 
ज्यों 


जकस्बो सीऊर 


उ्बहै। यहजयानी सिद्व 
; | 


ह 43-+, 7-2, 


खाक | 
$ हे; पर भी चित्त हु 


था सत्तम और 
मनोरंजक के ह 


एक मानती है कि 
ते 
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28-5, 3[-] इत्यादि) । इन सहजयानी सिद्धों ने प्रायः 'शूल्य/ और 'सहज' घब्द 
का व्यवहार एक साथ किया है। यह परम्परा, अर्थात्‌ 'घुन्य' और 'सहज' का साथ 
व्यवहार करना, नाथपन्थी योगियों में ज्यों-की-त्यो चली आयी है और कबीरदास 
आदि सन्‍्तो ने भी इस परम्परा को लुध्त होने नही दिया है। कवी रदास प्रायः 'सहज- 
शून्य' का एक ही साथ प्रयोग करते है और कितनी ही जगह उन्होंने एक ही अर्थ 
में भी प्रयोग किया है। हम पहले ही देख आये है कि सहजावस्था जो नाथपन्थियों 
की चरम साधना है, इस घूम्यावस्था से भिन्‍न नही है। यही वात सहजयानी सिद्धों 
के विपय मे भी कही जा सकती है। इस मत मे चार प्रकार के आनन्द माने गये है 
“-प्रयमानन्द, परमानन्द, विरमानन्द और सहज।नन्द । परन्तु योगियो के 'सहजा- 
नन्‍्द' से सहुजयानियों के 'सहजानन्द' का तात्त्विक भेद है। योगी को जहाँ इस 
अवस्था में आत्मोपलब्धि होती है, वह आत्माराम हो जाता है अर्थात्‌ अपने मे आप 
ही रमने लगता है, वहाँ सहजयानी को इस अवस्था मे इन्द्रिय-बोध के लोप हो जाने 
का तो अनुभव होता ही है, अपने-आपको जानने की स्थिति भी लुप्त हो जाती है । 
वहाँ वह कैवल एक ऐसी अवस्था में पहुँच जाता है, जिसे किसी शब्द से कहकर नही 
समझाया जा सकता, जो अनुभवैकग्रम्य है। सरहपाद यद्दी बात बताने के लिए कह 
भये है: 
इन्दिअ जत्य विलअ गठउ, णद्ठउ अप्प सहावा। 
सो हले सहज न तनु फुड़, पुच्छहि ग्रुरु पावा॥ 
कबीरदास के आविर्भाव के अव्यवहित पूर्वकाल में एक ऐसी भी अवस्था बीती 
है जब सहजयानी सिद्ध लोग शून्य को धनात्मक बताने के लिए एक अन्य शब्द का 
व्यवहार करने लगे थे। यह शब्द है 'सुख राज' या 'महासुख' | इतना वे भी मानते थे 
कि सर्वेज्ञ भगवान्‌ बुद्धदेव ने इस शब्द का कभी प्रयोग नहीं किया और भाव की 
प्रज्॒प्ति के लिए भी कुछ नही कहा ! वस्तुत' 'सुखराज' अर्थात्‌ धनात्मक 'सुख' की 
कल्पना बौद्ध धर्म में बहुत परवरत्ती घटना है । परन्तु साथ ही इस मत के मानमेवाले 
बुद्धदेव के मौन का अपने पक्ष की पुष्टि में ही उपयोग करते थे । उनका कहना था 
कि यथपि भगवान्‌ बुद्ध सर्वज्ञ थे तथापि वे इस महासुखराज के विपय में मौन रह 
गये, वह इसलिए कि यह वाणी से परे था, “जय हो इस कारणरहित सुखराज की, 
जो जगत्‌ के नाशवान्‌ चंचल पदार्थों मे एकमात्र स्थिर वस्तु है और सर्वज्ञ को भी 
इसकी व्याख्या करते समय बचन-दरिद्र हो जाना पडा था ।--- 
जयति सुखराज एप कारणरहितः सदोदितो जगतां। 
यस्थ च निगदन-समये वचनदरिद्रों वभूव सर्वज्ञः॥ 
सो यह सुलराज ही सार है, यही शून्यावस्था है; क्योंकि इसका न आदि है, , 

न अन्त है, न मध्य है। न इसमें अपना ज्ञान रहता है, न पराग्रे का।न॑ यह जन्म 
है, न मोक्ष, न भव, न निर्वाण | इसी अपूर्व महासुखराज को सरहपाद ने इस प्रकार 
कहा है : 


प् 


कबीर / 257 


पुत्र और कलत्र की ममता और अर्थ-काम की चिन्ता सहज ही चली गयी थी--वे 
पुकमेक' होकर राम से सहज ही मिल सके थे : 
सहज सहजे सब गए, सुत बित कामिणि-काम ! 
एकमेक हाँ मिलि रह्मो, दास कवीरा राम॥ 
सहज सहज सव कोई कहै, सहज न चीन्हे कोइ । 
जिन्हे सहर्ज हरिजी मिले, सहज कहीणे सोइ ॥ 
>>क. प्र, 2!,3-4, पृ. 42 
किन्तु हमने ऊपर देखा है कि कवी रपन्‍्यी लोगो ने इस 'सहज' झ्ब्द का भी 
लोक-विशेष के अर्थ में ही प्रयोग किया है । कबीरदास ने यद्यपि यहाँ सहज ही 
हरि की पा लिया था, पर कबीर के शिप्यों को यह पसन्द नही था कि उन्हें सहज 
ही छोड़ दिया जाय। सो सहज शून्य की नैरात्म्य, कैवत्य, महासुल्र, राम रस 
निर्भर से होती हुईं सहज लोक तक पहुँचने की यात्रा बड़ी ही मनोरजक है। फिर 
भी इतना तो सनन्‍्तोष किया ही जा सकता है कि उस परिणति के पश्चात्‌ भी 
सहजलोक में वास करमेवाला सहज पुरप निरंजन-जैसा ठग और घोखेवाज नहीं 
बताया गया है और वह सत्यलोक-रूप परमपद से बस एक ही सीढ़ी नीचे है । 
'खसम' शब्द और भी मनोरंजक है। सिद्धों के गानों और दोही में यह कई 
जगह आया है। सरोजवज की निम्नलिखित चौपाई मे यह दी बार आया है एक 
जगह केवल 'खसम' है और दूसरी जगह 'खसम-सहावें' या 'खसम-स्वभावेन' के 
रूप में है; 
सब्य रूअ तहि खसम करिज्जद ! 
खसम सहातवें मण वि घरिज्जद ।] 
दुर्भाग्यवश इस चौपाई पर अद्वयवजञ् की टीका खण्डित मिली है। आखिरी 
पंक्ति का अर्थ उन्हें 'मंनश्व खसमस्वभावेन धार्यते' अर्थात्‌ 'मन भी खमस स्वभाव 
से घारण किया जाता है” इस प्रकार किया है । परत्तु इसके बाद की चौपाई की 
टीका में जो कुछ लिखा है, उससे कोई सम्देह तहीं रह जाता कि 'खसम! वस्तुतः 
सहजयानी लोगों की सहंजावस्था या घुन्यावस्था का बाचक शब्द है। 'समस' का 
शब्दार्थ भी 'शुन्य के समान' या 'आकाश के समान! (साथपन्थियों के शब्द 'शून्यो- 
पर्मा और 'गमतोपम' से तुलना कीजिए ) है। अद्ययवञ्ञ लिखते है कि, “तथा 
सो5पि खसमस्वरूप॑ मत: तस्मित्मनः क्रियते | एवं यः करोति स उत्तम: पुरुष 
सहजस्वभावे रभ्यते क्रीडत इति यावत्‌ ॥” अर्थात्‌ आकाश के समान व्यापक 
मन में जो साधक अपने मन को लीन कर देता है वह उत्तम पुरुष निश्चय ही 
स्वभाव से क्रीड़ा करता है ।---'सहजाम्ताय-पजिका', पृ. 0-44 
इसी तरह शवरपाद के निम्नलिखित पद में खसमे-समतुला' शब्द आया है : 
हेरिपे मेरि तइला वाड़ी-खसमभे समतुता 
पुकड़ए सेरे कपासु फुटिला। 
टीकाकार ने यहाँ 'खसमे समतुला' का अर्थ श्रभास्वरतुल्यमृता' अर्थात्‌ 'अत्यन्त 


ते थे पैरात्म्य ), वह और तान्प्रिक नोग एक ऐसी) आ; काजश 
पैमझने लगे | मे जापक को क अनुभव है / मे अभाव का. 
बह है? पैसे करता है और ने ना को (ः गा सिअकतण) । 
यही कोगियो भा सह है । ध्यान देने की कत है अनस्था 
लिए योगियों पिसम! शब्द के तुत्याथ गयनोपमर शब्द व्यवह्र ड़िया है 
अवधत-मीतार मे अवधूत #) इस पंत है। 

या(यास-सम गो. न) जहां दत और अद्वत, नित्य अनित्य, सत्य 

और असत्य, देवता ब२ उछ भी प्रतीत ते, जो 
ऊपर है, >भादि व्यापार के अतीक है, पेत्य और: प्प के परे है, गे जात: 
रूपी अमृतपान का. परिणा: है 


पेत्यमसिल म। 
तानामृतत गगनोपमो: ह्म्‌ 
स्वगदियों ४ केयमत्र सन्ति 

यद्ये केरपममत परयायंतत्त्क 
सानामृत्त पमरत्त "पनोपमोहम्‌ प 


मे भून्यरूप ने विशृन्यरूक 
पे शुद्ध रूप क 4 
जप विलय के भवामि किंसिद 
सविल्प हुए +रमा्यतत््तम ॥ े 
जेब यह शब्द ह पदासतक पलक तक हक अरबी शब्द 
पति) भारतकर्ष की सीमा के पहुंच चुका 7 । कवीरदास को यह शब्द लक 
दो हा । हैव्योग्क के भून्यवक में 


पत्रों के गह आत्मा कद 
'हेचिकर समभाव की अवस्था को आप्त लेके के अर्थ के या और मुसलमातरी 
मे हे केवीरदास 
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बृच्छाचार द्वारा प्राप्त समाधि को बहुत ऊँची अवस्था नही मानते थे | मेरुदण्ड 
पर दुलैचा डालकर समाधि लगाने को वे कच्चा योग ही समझते थे : 

मेरुदण्ड पर डारि दुर्लचा जोगी तारी लावे। 

सो सुमेर की खाक उड़गी कच्चा योग कमावे ॥ 

'वीजक! के 65वें पद में यह बताया गया है कि योगियों का महाकाल को 
धोल्ा देने की धुन में लगे रहना कितना हास्यास्पद है । भला हृदय में भगवद्भक्ति 
नहो तो शरीर की साधना कहाँ तक साथ दे सकती है ? जो रस बधने में है ही 
नही, उसे टोंटी के रास्ते गिराने का प्रयत्न हास्यास्पद मही तो क्या है ।-- 

जरि गौ कन्या घज गो टूटी । भजि गौ डंडे खपर गौ फूटी। 

कहहि कवीर इ कलि है खोदी । जो रहे करवा सौ निकरे टोटी ! ! 

इसीलिए कवीरदास ने शून्य समाधिवाली मगनोपमावस्था या खसमभाव को 

क्षणिक आनन्द ही माना है, बड़ी चीज सहज समाधि है, जिसके लिए न डण्डे की 
जरूरत है, न कन्या की, न मुद्रा आवश्यक है, न आसन (ऊपर पृ. 250-54, टि.) 
यही कारण है कि ससम का अर्थ सब समय उन्होने 'निकृष्ट पति” समझा । इर्द्रिय- 
बधुओं का खसम के साथ 'सूतने' अर्थात्‌ यौगिक क्रियाओं द्वारा मुग्ध बने रहने को 
उन्होंने कुछ इसी अर्थ में प्रयोग किया है। फिर खसम वह पति है जो अपनी 
पत्नी को वश न कर सके और इन्द्रियों के दास मन को भी, इसी लिए कवीरदास मे 
कभी-कभी खसम वहा है। कम-से-कम कबीरदास के नाम पर चलनेवाले बहुत-से 
परवर्त्ती भजनों में इसका इस दूसरे अर्थ मे ही प्रयोग अधिक है। टीकाकारो और 
भक्‍तों ने अपनी उर्वर कल्पना के वल पर इस शब्द का अर्थ कभी जीव, कभी मन 
और कभी परमात्मा भी किया है । 

मेरा अनुमान है कि कवी रदास 'खसम' शब्द की पुरानी परम्परा से जरूर 
वाकिफ थे और उन्होने जान-बूझकर खसमावस्था की तुलना निरृष्ट पति से की है। 
उद्देश्य यीगियों की कच्चाई बताना था| तिहत्तरवी रमनी में यह शब्द इस प्रकार 
आया है: 

जाड़न मरै सुपैदी सौरी, खसम न चीन्हे घरनि मैं बौरी । 
साँझ-सकारा दियना बारै, खसम छोटि सुमिर लगवार ॥ 

ठीक इसी प्रकार की युक्तियाँ सिद्धों की वाणियों में से खोजी जा सकती हैं। 
सिद्ध लोग 'घरणि' या घरनी का अर्थ तीन वृत्तियो मे से कोई एक समझते है। 

यद्यपि इन तीन वृत्तियों के नाम उस जमाने की नीच समझी जानेवाली जातियों के 
नाम पर है, पर वे बौद्ध तान्त्रिक साधना की बहुत ऊँची अवस्थाओं की द्योतिका है। 
सहजमत की तीन वृत्तियाँ (या मार्ग) ये है: ()अवधूती, (2) चाण्डाली, (3) 
डोम्बी या बंगाली । अवधूती में द्वेत-ज्ञान बना रहता है, चाण्डाली में दवत-ज्ञान के 
बने रहने को कह भी सकते है, नही भी कह सकते; पर डोम्बी या बंगाली में विशुद्ध 
अद्वैत-ज्ञान ही विराजा करता है । एक का रास्ता इड़ा मार्ग से है; दूसरी का पिंगला 
मार्ग से और तीसरी का सुपुम्ता से । भूसुकपाद ने इसीलिए अपने को सम्बोधित 


“दयम की पोज! नाम से विया 
दर केत अये क्वोरदाय का वाधियों में 
पति, स्वामी) गादि साधारण अरय॑ मे है) हीग है । 

के 5 


ईं जटिवका है ।, 
सत्र परिक्तत करने की कोई 


योगपरक रूपक और उलटवाँसियाँ 


फबी रदास केः नाम पर बहुत-पे योगप रकः रूपक और उलटवासियों का पाया ज।मा 
बडे भारी भ्रम और विवाद का विषय बन गया है। ऐतिहासिक दृष्टि से न देस 
सकने के करण अनेक पण्टित इसकेः वास्तविक रहस्य को नही समझ सके । कबीर- 
दास जिस वश में उत्पत्न हुए थे उसमें योग-नर्चा अत्यन्त मामूली धर्मे-चर्चा के 
समान थी। बाहर भी मोगियों बा बहुत जवर्दस्त प्रभाव था। इन योटिएों वी 
अदुभुत क्रियाएँ साधारण जनता के लिए आइचर्य और श्रद्धा का विषय यीं। परन्तु 
इन योगियों का किसी भी विपय में साधारण जनता से साम्य नहीं या । व्रिये 
लोग गवंपूर्वक घोषणा करते फिरते थे कि वे तीन लोक से ग्मारे हैं। रा्गे दुनिया 
अ्रम में उल्टी बही जा रही है, सही रास्ते पर वे ही लोग हैं, यो हृठरीर वे दिद्धान्तों 
और व्यवहारों को मानते है। 'गोरक्ष-सिद्धाग्त-संग्रह' मे कहा गया है : 
“एक योग-सम्प्रदाय के सिवा अन्य सभी मतों की बात उत्टी है । नाप रुपए अंध 
नाद है, नाद का अंश प्राण और उधर शवित का अंध बिन्दु है और दिन्दु ब्य अंग 


इरीर। इससे स्पप्ट है कि नाद और प्राण विल्ु और भरीर दे अशिश महत््वपृ् 
हैं, अर्थात्‌ पुत्र-क्रम की अपेक्षा शिप्य-क्रम अधिक सास्प हैं । दुलिया के लोग टीक 
इसके उल्टे चलते हैं। उनकी दुष्टि में पुत्र-कम ही अधिर मसप है व्यैर शिप्प-छम 
अल्प-मान्य । परन्तु नाथपन्यी लोग शिप्य-व मे को प्रदाव मातदे हैं, और यहा टीफ 
भी है। दुनिया का क्रम है: धर्म-अब-काम-मोक्त; दृद्धावरनाईस्स्‍्यआनप्रम्भ- 
संन्यास; श्गार-हास्य-करुण-रोद-वीमत्-मयावाः-ज्द्सुद-द न; पृस्वी-बल- 
तेज-वायु-आकाश; ब्रह्मा-विप्णु-मिव इत्यादि ब्र्घर्‌ झद उन्दा !! इफेगि मो 
श्रेष्ठ है उसको पहले स्थान देना चाहिए, अप्रेशफूद रू| श्रो्ध को बाद में । इस 
प्रकार वास्तविक क्रम बिलकुल 
बामप्रस्थ-गाहँँस्थ्य-वरह्मचय ; शान्त व रघ- 
शंगार इत्यादि । यही योग-सम्पदाय 
59) इंस साम्प्रदायिक वृत्ति वा परिदयार 
दुनिया से उल्टी बात कहने के अम्त्त 
उनकी प्रतिष्ठा बढती ही गयी, घटी विनम्र 
उत्साह से डंके की चोट मीछी गठ करे 








मसोह-डर्न-मर्ये-काव; सन्पाद 



















बनाकर कहते गये। तुम कहे को, दुए प्रशाद बोर उपदन देना हैं“ गिज। व५ 


“गे बादद | 





है, वही तो मृत्यु का गारप है । हद के जे 
ही चट कर जाता है--उद्गा मूँट बचा ऋद देदाए बोनदि भर न 


कर ६२ दलए छापा 


क्रकिीण 





8)॥ वेतन 
पु है। करे पमाज को सम्मान * रक्षा की जिमनेद लेनी चाहिए? 
-- ते है। पैयोकि सगा | र यमुना की. भध्यवत्ती 
वास करनेकाली) अच-विधका है, 


क्र वैदरिज्जइ 
अच्छति फीहिड घम्के । 
क्लि फायइ एच वि हेहे | 
पु गाडप्याबाय का पेह; बोर, 2 29% ..... . 
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ही कुछ स्पष्ट और अस्पष्ट बतायी गयी है। किन्तु ऐसे बहुत-से विद्वान्‌ हैं जो उक्त 
आधा का यह अर्थ स्वीकार नही करना चाहते । एक पण्डित ते अनुमान भिड़ाया है 
कि इस शब्द का अर्थ सम्धि-देश की भाषा है। सन्वि-देदा भी, इस पण्डित के अनु- 
मान के अनुसार, वह प्रदेश है जहाँ बिहार की पूर्वी सीमा और बंगाल को परिवमी 
सीमा मिलती हैं। यह अनुमान स्पष्ट ही वे-बुनियाद है, बयोंकि इसमें मान लिया 
गया है कि बंगाल और बिहार के आधुनिक विभाग सदा से इसी भोति चले आ रहें 
हैं। म. म. पं. विधुशोखर भट्टाचार्य का मत है कि यह शब्द मूलतः 'सन्धा भाषा 
है, 'सम्ध्या-भापा' नही । अर्थ अभिसन्धि-सहित या अभिप्राययुवत भाषा है। आप 
'सन्धा! शब्द को संस्कृत 'सन्धार्या (<-अभिप्रेत्प) का अपभ्रप्ट रूप मानते हैं। 
बौद्ध-शास्त्र के किसी-फिसी वचन ते सहजयान और वच्ययान में यह रूप घारण 
किया हैं। असल में, जैसा कि भट्टाचार्य महाशम ने सिद्ध कर दिया है, वेदों बौर 
उपभिपदों में से भी ऐसे उदाहरण खोज निकाले जा सफमते हैं कि जिनमे सन्धा 
भाषा जैसी भाषा के प्रयोग मिल जाते है। परन्तु बौद्ध घर्म की अन्तिम मात्रा के 
समय यह शब्द और वह घैली अत्यधिक प्रचलित हो गयी थी कौर छाघारम बनता 
दर इसका प्रभाव भी बहुत अधिक था । 
हमने ऊपर जिस योग-सिद्धान्त की चर्चा की है उससे ही स्पप्ट है कि यीगियों 
के पारिभाषिक शब्दों में उल्टी बानी को प्रभावधाती और अदुमुठ दवा देने की 
शवित है। हठयोग-प्रदी पिका, शिव-संहिता और घेरण्ड-ंदिता आई बन्दों में दप- 
मान रूप में तिम्नलिखित विषयों के लिए मिम्ननिसित संदित कहे गये हैं। कवीर- 
दास तथा अन्य परवर्त्ती सन्‍्तों की उलद्वासियों और ग्ोगड-स्वीय रुपयों को 
समझने में ये उपमाव (या संकेत) काम के छिद्ध 27 हैं । सन उदझय मंत्र विया 
जा रहा है: 
चित्त--अमर (हुठ., 4-89), बम (75, 457] 
सम-- मत गजेत्द (हु, 4-90), सूप (ह८.. <57] दाग्द(दूट., 4-95 ) 
अन्त.करण---(ह,, 4-98) हु 
अल्तरंग (अन्त:करण)--मुर्ंदद (55. <-58॥, हरिश (द5., 93) 
बायु--मिह, गज, व्यात्र, (ह5., 3-5) ०५ + 28% 
बह्मताड़ी--विन (हठ., 3-£ श्र 
साद--शिकारी (ह.. 452) , इत्र (हि5., ४34); गाछ (हुइ- 
उत्मती--कल्पनठा के 
इडा--मुर्द-अंग (ह5, 3-5), ददत" (किद,, 5-69), रा ही 
3-02) 


विगला--बद्ध-अंद 








बजा 
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यह बात अच्छी तरह से समझ लेनी चाहिए कि अतिशयोक्ति अलकार की झती 
पर कहे जाने पर भी थे स्वयं अतिशयोवित अलंकार नही है। इनमें कुछ का तो 
तत्तत्‌ ज्ास्त्र में संकेतितार्थ निश्चित ही है। अर्थात्‌ वहाँ उपमेयोपमान भाव की 
कल्पना ही नही की गयी। उदाहरणार्थ, जब इडा और विंगला को यंगा और यमुना 
कहा गया है तो प्रस्तुत गंगा-यमुना में (उपमान मे), अप्रस्तुत इडा-विगला के ( उप- 
मेय के) अर्थ का 'निगिरण-पूर्वक अध्यवसान! नही है, जबकि ऐसा होना ही अति- 
शयोक्ति अलंकार का बीज है,--वल्कि वहाँ गंगा शब्द का संकेतितार्थ ही इड़ा है 
और पिंगला शब्द का सकेतितार्थ ही यमुना है। इस प्रकार जितनी उलदवाँसियाँ हैं 
उनमे साधारण तोर से विपरीत भाव दिखाने पर भी योग-शास्त्रीय परिभाषाओं 
का ही व्यवहार है । परन्तु यही बात रूपकों के बारे में ठीक नही है (“रूपक' से 
यहाँ अलकार रूपक का विशिष्ट अर्थ न लेकर सामान्य अर्थ ही लेना चाहिए) । 
अधिकांश रूपकों में प्रस्तुत अर्थ का निगिरण सचमुच ही हुआ है जिसका परिणाम 
सह हुआ कि टीकाकारों की कल्पता को यथेप्ट स्वाधीनता मिल गयी है। एक ही 
पद में आये हुए एक ही शब्द को भिन्‍न-भिन्‍न टीकाकारों ने भिस्त-भिन्‍ल अर्थों में 
ग्रहण किया है।इस तरह ऊपर श्री विचारदास द्वारा बताये सकेतो की साम्प्रदायिक 
संक्रेत मान भी लें तो इनके अतिरिवत बहुतेरे शब्द रह जाते हैं जिनके लिए अलग- 
अलग कल्पना की गुंजाइश रह जाती है। 

परम्परा निस्सन्देह किसी तत्त्व के समझने का उत्तम साधन है, पर परम्परा 
का ऐतिहासिक विकास और भी अधिक महत्त्वपूर्ण साधन है। सहजयानी सिद्धों, 
नाथपन्थी योमियों और निर्भुण मत के सन्‍्तो के सांकेतिक शब्दों की तुलना करने 
पर हम मिल्सन्देह इस परिणाम पर पहुंचते है कि दूसरी श्रेणी के संकेतितार्थी में--- 
अर्थात जहाँ प्रस्तुतार्भ का अप्रस्तुतार्थ द्वारा निभिरण हो गया होता है, वहां धर्म ही 
संकेत का कारण है, धर्मी नही। दूसरे शब्दों में कहां जाय तो जब ये सिद्ध, योगी 
और सन्त लोग मन को मच्छ या हरिण कहते है तव 'मन' से संकेतित चांचल्य-धर्म 
होता है, चोचल्यधर्मी हरिण नही । वह हरिण किसी अन्य साधरमम्यबश किसी अन्य 
बस्तु का यीतक भी हो सकता है। 'हरिण'” या “मच्छः दब्द से साधर्म्य के प्रसंगवक्ष 
कई पदार्थ ग्रहण किये जा सकते हैं। उदाहरणार्थ हरिण का भीतियुक्‍त' स्वभाव 
कभी कमजोर साधक का द्योतक हो सकता है। 

अधिक निश्चित उदाहरण के लिए भूसुकपाद का यह पद लिया जाय: 

अपणा माँसते हरिणा वैरी । खनह न छाड़अ भूकुअहेरी ॥ 

तिण न छुअइ हरिण पिवइ मे पाणी । हरिणा हरिणीर तिल मे जाणी । 

(हरिण->वित्त, आस्ेटिक >स्वयं भूसुकपाद [साधक], हरिणीर-- ज्ञान 
मुद्रा ।) प 

इसमें 'हरिण' 'हरिणी' शब्द, जो भिन्‍न-भिन्‍न ज्यों मे प्रयुवत हुए हैं वे दो भिन्‍न 
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निष्कलसुष अकेले राम हैं जो राव घट में समाये हुए है। एक अन्य पद में ती निर्रंजन 
से मन लगाने का उपदेश देकर उन्हीने मानो साफ घोषणा पर दी है कि निरंजन 
कोई और है, मन कुछ और? । फिर भी वह अस्वीकार नहीं किया जा सकता कि 
कबीर के उत्साही चेलों ने 'निरंजन' को जिस सीमा तक घसीटा उसके आधार पर 
सम्प्रदाय में “निरंजन? का अर्थ मत हो जाना बहुत अन्याय नही है । 
इतनी नौरस चर्चा के बाद हम कवीरदास की बहुतेरी उलटवाँसियो और 
अधिकाश योगपरक रुपको कै रामझने योग्य अवस्था में आ गये हैं। जहाँ शास्त्रीय 
संकेतों का ग्रहण क्या गया है (अर्थात्‌ गंगा, यमुना, सरस्वती, त्रिवेणी, वाराणसी, 
सूर्य, चन्द्र, सोमरस, बारुणी, मदिरा, गोमारा, ब्रह्मपय, मृजगी, नागिन, बिल, 
अमृत, इमशान, वेलि, लता, शून्य, गयन आदि), वहाँ तो विश्वेप सुविधा है। हम 
आँय मूंदकर असली रहस्य को समझ सकते हैं। इस प्रकार, पूत के (जीव के 
पहले बाँ्ष माता का (माया का) जन्म, बाँबी का (ब्रह्मनाडी का) भुजंग को प्रास 
कर जाना (क. प्र, पद 62) ; किसी विचित्र वेलि का (उन्मनी का ) लहलहाना 
और (विपय-वारि से) सीचने पर कुम्हला जाना और आकाश (शून्य-चक्र) मे 
फल देना (क. ग्रे, पृ. 86, सास्तो 58-3); चद्ध (तालु के नीचे) और सूर्य के 
(नाभि के ऊपर) साम्मी से बकसाल की (कुण्डलिनी की) डोरी बॉधकर शूलती 
हुई स्तियों की (इन्द्रियों की) ह्रीड़ा से दुलहिन का (मन का) आकपित होता; 
नीचे से ऊपर को बहती हुई गया-यमुना (इड़ा-्रपगला--मुलकमत [नामिकमल] 
के घाट पर और संगम त्रिवेणी के पास है) और उनमे पट्चऋर की गगरी का भरा 
जाना (क. भ्र,, पद 8), धाग्रे के (ध्यान के) टूटने से गगन का (शून्य समाधि 
का) विनेष्ट हीना और घबद का गायब हो जाना (क. ग्र., पद 32); जहाँ सूर्य 
और चन्द्र का प्रकाश नही जाता वहाँ (अर्थात सहस्नार-चक्र मे) आनन्द-हूप का 
दर्शन पाना, [क. ग्रं, पद 3) ; शून्य मे अनाहत तूर्य का वजना (क. ग्रं, पद 7); 
डाइन का (माया का) कुत्ते पर (मन पर) डोरा डालना, पाँच कुदुम्वियों का 
(तत्त्वों का); झब्द का बजना, रोझ, मृग था शशझक का (मन का) पारधी कों 
(जीव को) पैर लेना (क. अं, पद 9) आदि बातें अत्यन्त सरल हो जाती है । 
परन्तु बहुत-सी बातें फिर सी अनुमान-सापेक्ष रह जाती है, क्योकि उनका 
संकेत निश्चित नही है और कौत-सा धर्म उनमे आरोपित करना उचित है, यह 


4, अजन अलय निर्रणन सार) यहै चीन्हि नर करहु विचार | 
अंजन उतपति वरतनि लोई । बिना निरजन सुकित ने होई॥ 
अंजन आवे अजन जाई। तिरजन सव घटि रह्यौं समाइ । 
जोग-ध्योत-तप सबे विकार । कहै कवीर मेरे राम आधार ॥ 
>+क. प्र, पद 337 स्‍ 
2, ना हज जाऊँ ना ठीरय-पूजा | एक पिछाण्यां तो क्या दूजा ॥ 
कह कवीर भरम सब भागा | एक विरंजन सूं. मन लाया ॥ 
_-#. प्र, पद 338 


निज: 

हि उत्तहि आडासि वेधे, डउच्पहि क) नी ॥ 
बना थि अमृत अचर्व, नेदी नीर भरि 
कहे कबीर सो जुग जैग जीके, चासे ॥ 

7 बीजऱ शब्द 2 
4. कबीर: >अन्यावतत] कर एम 
वधू, करत वीड के कोर । 
क्र चाह नही स्पष॑, इत्े जुच # छी३ । 


मेष पृ, ७०२. 


टीवाकारों के अरे पर से तुलया करना मनौरजक सिद्ध होगा: 
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इस पद के सारितिए कशे वा गद्य अभिप्राय है, इस यात को भिन्‍न-मिन्‍्न 


सावेतिह शरद 





!, उल्टी गंगा 


>> 


43. 
4, 


45. 
46, 


77. 
48. 
49. 


20. 
24. 
22. 
23 





क्‍ गा ब्रद्य-मुगी 











होना 
समुद मसमार 
» धगि एक जोवात्मा को 
मानना 
मूय॑ गाना मिरंजनादि 
नयप्रह सपिक के नो पदार्य॑| 
जल राग 
विम्बि धुद्ध साहब का अंश 
रोगिया ग्रह-प्रस्त संसारो 
42॥4 अह्यद्ध विचार 
मिद्द त॑” (मूढ) 
औंपा घड़ा | साहब फी ओर पोठ 
फिया हुआ मनुष्य 
सूधा पड़ा. | साहब की ओर मुस 
फिया हुआ मनुष्य 
गुफा धरीर 
उलदा बाण सुरति (जो जगत्‌ मुस 
ब्रह्मा-मुस, ईइवर-मुस्प 
और जीवात्मा सुर है ) 
पारधी पाथिव परम पुरुष 
नटबर बाजी निर्गुण ब्रह्म को क्‍ 
ठ वी बाजी के समान 
घोड़ा है 
धरती जड़ माया 
मावगस ब्रह्म 
प्याला स्थूल-सू६मादि 
पंच शरीर 
अमृत साहव के प्रति प्रेम 
नदी जगत्‌ 
नीर राग 
राम-सुघारस | राग-प्रेम 


__क्खिनाथ | | पर 


मंसारसु्ो रागझूपी | ब्रद्माण्ड में घढ़ायी 





अभिष्राय 


वियारदास 





इयास 


सन्गाप 
गढ़ 


दिगता 


मयद्वार 
ग्रद्माण्ड 
ब्रह्मज्पोति 
योगी 
मन 
जीवात्मा 
यहिरंग-वृत्ति 


अम्तरंग-यृत्ति 


गगन-ग्रुफा 
श्वास 


(वीर) मन 
(मटवर बाज) 
ज्त्अनाहव नाद 


पिण्डाण्ड 
ब्रह्माण्ड 


अन्यान्य साधना 


निजानन्द रूप अमृत| 
आत्माकार वृत्ति 


आनन्दामृत 





न परम्परा 





ण्ड़ा 


संसार (भय) 
इंड्ा या नामि के 
ऊध्ये भाग का सूर्य 
विगता या तालु के 
अधोभाग का चन्द्र 


भर 
है 
८ 
>८ 
संसारी 
मन 
जीवात्मा 


जगतू-मुस शरीर 
उद्बुद्ध कुण्डलीक 
शरीर 
? 


प्राणवायु 


मन 
2 


मूवाधार 
शून्यश्रक्े 
इन्द्रिय 


अमरवास्णी 
नाड़ी 
ष्वास 
सहजामृत 
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अनहृद-अनुभव की करि |आसा। 
देखी यह विपरीत तमासा ! 
इहे तमासा देखहु (रे) भाई। 
जहवाँ सुन्‍नन तहाँ चलि जाई! 
सुन्नहि बाँध सुन्तहिः गयऊ। 
हाथा छोड़ि बेहाथा भयऊ पे 
ससंय सावज सब संसारा। 
काल-अहेरी साँझ-सकारा ॥ 
सुम्रिरन करहू राम का, काल हे कर केस 
ना जानो कब मारिहै, का घर का परदेस 0 
>> बीजक', रमैनी 9 
रू का रा 
यह अनहृद को बजानेबाले, झरणायत-रक्षक काल-अहेरी का नियामक 
अपरम्पार महिमाशाली राम कौन है ? 


ब्रह्म और माया 


सभी परम्पराएँ इस बात का समर्थन करती हैं कि कवीरदास का रामानन्द के साथ 
सम्बन्ध था । कवी रदास ने स्वयं स्वीकार किया है कि रामानरद ने उन्हें चैताया चाड 
पर क्या चेताया था और स्वयं बया देते हुए थे इस विपय में नाना मुचियों के तागा 
मत है । प॑ रामचन्द शुक्ल ने लिखा है कि “तत््व-दृष्टि से रामानुजाचायंजी 5 
मतावलम्बी होने पर भी अपनी उपासना इन्होने अलग की। इस्होंनि उप:सतः दे 
लिए बैकुण्ठ-नियासी विप्शू वय स्वरूप ने लेकर लोक में लीला-विस्तार 
उनके अवतार राम का आश्रय लिया। इनके इप्टदेव राम हुए और मुल-मर 
राम-नाम ।'“'कर्म के क्षेत्र में शास््र-मर्मादा इन्हें मान्य थी, पर उपाराना 2 
में शिी प्रशर का लौकिक घतिवन्ध ये नद्ती मानते थे । सब जाति के लोगों गुर 
एक कर राम-भवितर का उपदेश ये देने लगे और रामन्याम की महिमा पा 
लगे । “इनकी उपासना दास्य-भाव यो थी'*'* (इन्होने) ग्रह्म-सूत्र पर 4258 
भाष्य, श्रीमद॒भगवरद्गीवा-भाष्य, वैश्णव-्मतांतर-भारइख श्री रामाचना-यउ 
आदि कई प्रस्थों वी रचना की, जिसमे से अब बदुत्तीं का पता नहीं लगता। हक न 
पु. 22-24) | सेद है कि शुर्तजी ने यह नहीं लिसा है कि ऊपर बंतामी हुं* 
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पुस्तकों में जो लापता है वह कौन-कौन है और जो वची है वे कौन है तथा अपना 
उक्त मत शुक्लजी ने किन पुस्तकों के आधार पर स्थिर किया है। उन्होने 
'श्रीरामानन्ददिग्विजय' और “वैष्णवमतान्तर-भास्कर' से दो इलोक अपनी पुस्तक 
में उद्धृत किये है और इसलिए यह अनुमान किया जा सकता है कि इस मत को 
शुबलजी ने इन्ही दो पुस्तकों के आधार पर स्थापित किया होगा। मुझे ये पुस्तकें 
देखने की नहीं मिली है। पर कुछ पण्डितो का दावा है कि रामानन्दजी और चाहे 
जिस दृष्टि से रामानुज के मतावलम्वी क्यों न रहे हों, तत्त्वदृष्टि से वे उनके मताव- 
लम्बी ही नही थे । कुछ दूसरे पण्डित ठीक इनके विरुद्ध मत का प्रतिपांदन करते 
है, वे तत््वदृष्टि से तो रामावरद को रामानुज का अनुयायी मानते है, पर उपासना" 
पद्धति में एकदम अलग । इसमे कोई सन्देह नही कि सारी परम्पराएँ रामानन्द का 
रामानुज-सम्प्रदाय से सम्बन्ध बताती है, पर साथ ही कुछ ऐसी दलीलें भी उप- 
स्थित की गयी है जिनते इस अनुमान की पुष्टि हीती है कि दोनों आचार्यों का 
सम्बन्ध दूर का ही था। कहा गया है कि रामानन्‍्द के प्रवत्तित सम्प्रदाय में राम 
और सीता की जिस प्रकार एकमात्र परमाराध्य माना जाता है, उस प्रकार रामानुज 
के प्रवत्तित श्रीवैष्णव सम्प्रदाय मे नही । श्रीवैष्णव लोग सभी अवतारों की उपासना 
करते हैं। फिर रामानन्दी लोगो में जो मन्त्र प्रचलित है, वह भी रामानुज-सम्प्रदाय 
के मन्त्र से भिन्‍त है। उनका तिलक भी यद्यपि रामानुजी मत के तिलक से मिलता- 
जुलता है फिर भी हू-ब-हू वही नहीं है, थोडा भिन्न है। स्वयं रामानन्दजी विदण्डी 
सन्यासी नदी थे, यह भी सिद्ध किया गया है। फिर और भी एक विचारणीय बात 
है। रामानन्दी सम्प्रदाय का नाम हू-ब-हू वही नहीं है जो रामानुजीय सम्प्रदाय 
का। इस प्रकार नीचे लिखी तालिक से स्पष्ट हो जायगा कि दोनों सम्प्रदायों में 
सभी महत्त्वपूर्ण बा” में भेद है : 


रामावुजीय रामानन्दीय 
सम्प्रदाय घीवेष्णव सम्प्रदाय श्रीसम्प्रदाय 
मन्त्र ओ३म नमो नारायणाय ओ रामाय नमः 
भाष्य श्री-साप्य आनन्द-भाष्य 


फिर भी परम्परा से रामानन्द का सम्वन्ध रामानुजीय सम्प्रदाय से सिद्ध है। 
इसका समाधान इस प्रकार किया है: अनुमान कर लिया गया है कि तमिल देश में 
बहुत पुराने जमाने से कोई राम-सम्प्रदाय चला आ रहा था, जो कभी श्रीवैष्णवों 
भे अन्तर्भुक्त हो गया था। रामानन्द उसी सम्प्रदाय के आचार्य थे। कहा गया कि 
ऐसा मान लेने से सभी बातो की सल्तोपजनक मीमासा हो जाती है।! पहले एक 
संशय खड़ा करके फिर उसका समाधान करने का प्रयत्व भारतीय साधना और 
साहित्य के इतिहास मे यह अकेला नही है। 

इधर पं. वैष्णवदासजी हिवेदी न्‍्यायरत्न, वेदान्ततीर्थ ने 'कल्याण” मे एक लेख 


३ फरकहर, पृ. 324-6 


विदा है | ज्स्मे मराक्दाचाय कै >निनद-भाष्य के पर बताया गया है #ि 
आचायं के मार ने) विश्विप्टहन मत को रहामत-कम्मत पताया है 
अर्थात तत्त्व: दप्टि से के रामानुज के मत को है. मानते ३। श्स “रामाकत्ा- 
ने अनन्य क्ति के ही मोक्ष क+ अन्यवहि, चना है, पयत्ति को मोक्ष 
का हेतु 2 कम करे भक्ति का अंग मान 3. ते पर 
पादानकारण ब्रह्म क) गाना है | जीके के परस्पर २ नाना मना 
तथक || स्वरूपत, अपुत्त, कत्त्‌ तय, आ गैकतृत्व गैर जवृत्व और पियल 
इत्यादि # जीक $+ ब्रह्म मे है । अम- 


जाता है पमानन्द ही हले-पहल अध्यात्म: पमायण” और अगस्त्य-युतीकषण- 
सेवाद” अपने- भाव से आगे थे और इस बात मे तो कोई पन्देह ही वही कि उनके 
सम्प्रदाय मे रैम ग्रन्थों का गज भी बहुत समादर है। अ्रस्तिद “भक्त ग्रोताई 
के पमचरित-मानस” पर ध्यात्म-रामायण के अभाव सबके 
आज भी सामान न्‍न्‍न्यों को सम्प्र ग्रन्य 
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है, तथापि वे स्वय विश्शिष्ट।ह्वैतवाद के प्रचारक थे। इसी तरह उनके शिष्यों में 
केबल एक बात को छोड़कर अन्य बातो मे काफी स्वतन्त्रता का परिचय पाया जाता 
है। वह बात है भवित--अनन्य भक्ति । उनके कितने ही शिप्य उनकी भाँति वर्णा- 
श्रम-व्यवस्था को नही मानते, जीवो का ब्रह्म से भेद नही मानते और कितने ही यह 
तक नही मानता चाहते कि दिव्य गुणो से भगवान्‌ का सगुणत्व भी सिद्ध होता है 
और सम्पूर्ण वेदान्त-झास्त्र सगुण ब्रह्म का ही प्रतिपादक है (।, -2)। केवल एक 
ही बात उनके सर्व शिप्यो मे समान भाव से समादृत है . अनन्य भवित ही मोक्ष 
का अव्यवहित उपाय है । प्रपत्ति या शरणागति ही मोक्ष का परम साधन है ! 
ऐसी हालत मे यह प्रश्न बहुत कुछ गौण हो जाता है कि कबीर ने जो कुछ 
रामानन्द से चेता था वह रामानन्द के चेते हुए ज्ञान का कौन-सा रूप है। रामानन्द 
के प्रधान उपदेश अनन्य भक्ति को कबी र ने शि रसा स्वीकार कर लिया था। बाकी 
तत्त्वज्ञान को उन्होंने अपने संस्कारों, रुचि और शिक्षा के अनुसार एकदम तवीन 
रूप दे दिया थः। अब तक हम उनके सस्फारों की चर्चा करते आये हैं जिनका प्रभाव 
उनके पदों और साखियो में है और खूब सम्भव है, जिनका ज्ञान उन्हें रामानन्दजी 
के सत्संग से प्र।प्त हुआ था। यही ज्ञान कबी रदास को अव॑खड़ सिद्धों और योगियी की 
परम्परा से अलग कर देता है। कबीर के विद्यार्थी के लिए इसका बहुत महत्त्व है। 
यह स्मरण रखना चाहिए कि जब हम शंकर, रामानुज और रामानन्द के 
बेदान्तमत की चर्चा करते है तो हमारा मतलब एक पूरे तत्त्ववाद (फिलासॉफिकल 
सिस्टम) से होता है; किस्तु कबीर की बाणियाँ वह चीज नही है | वेदान्त-मत् को 
पाँच मोदे विभागों में बाँट लिया जा सकता'है : धर्मविज्ञान (थियॉलॉगी), सृप्टि- 
तत्व (कास्मोलॉजी), अन्तः:करणविज्ञान (साइकोलॉजी), मोक्षविज्ञान 
(लिबरेशन) और जस्मान्तर-व्यवस्था। इनमें प्रथम और अन्तिम के विपय में तो 
कंबी रदास ने स्पप्ट भाषा में अपना मत व्यक्त किया है, पर बाकी दीन के विधय 
में उनका मत अनुमान-सपेक्ष ही है। 
वेदान्तशास्त्र के अनुसार मनुप्य का सबसे बड़ा लक्ष्य या पृदपा्व मो 
मोक्ष अर्थात्‌ छुटकारा । यह संसार दु खरूप है और मोश्ष ब्रक्त-स्ट्षव्प ही है । कत्प 
दर्शनों की भाँति वेदान्त इसे प्राप्य नही मानता । कहा गद्ा है हि मदख अब जाने 
जायेगा कि वह क्या है और उसके आत्मा का बढ़े छात्दा के--हुवत धर्म्परा 
क्या सम्बन्ध है तो वह छूट जाथगा। व्योड़ि बढ़ हगे दूट हीं रहा है, दवा 
कारण अज्ञान है या फिर गलत जान दीलिए रद: इज ही छटकारा है।इस 
सही ज्ञान को 'विद्या' कहते हैं। दरससिए #कद्रए कप “बल: 4 विदय है ८ 
ब्रह्म' का ज्ञन। यही कारण है कि हट टू: हट 
ब्रह्मविद्या और 'ब्रह्मज्ञान शब्द 





आत्मा « 


ड्ा्ए्> 5६ 


यह जो ब्रह्म वी जानकारी है ढ7 ४ ८2२ #६ 
करी या रा विद्या कहने हैं ४६7 2२7:४:-०००, 
्र्ट्रः 





पहले प्रकार दी जातगारी (2२६३ 
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है कि 'बरहम है' (सत्‌) और वह 'चैतन्यस्वरूप' (चित्‌) है। जिस प्रकार नमक के 
ढेले मे बाहर से भीतर तक सर्वेत्र नमकीनी ही नमकीनी है, उसी प्रकार ब्रह्म री 
घुरू से आखिर तक केवल चैतन्य ही चैतन्य है। इन दो भावहूपों के अतिरिवत 
एक और भावहप भी परवर्त्ती वेदान्त-प्रन्यो में महत्त्वपूर्ण स्थान अधिकार कर सत्रा 
है। वह है आनन्द अर्थात्‌ ब्रह्म आनन्दस्वरुप है। किसी-किसी पण्डित ने वहा है 
कि शुरू के ग्रन्थी में इस बात को इतना महत्त्वपूर्ण नदी समझा गया है। घग्यद 
इसलिए कि वह दुःवाभाव का ही रूप है; क्‍योंकि श्रुति में ही वहा रंग है हि 
व्यावहारिक रूप मे ब्रह्म-भिन्‍न राब-कुछ दु 'परुप है (वृह. 3-4-2)इससा 
यह हुआ कि जो वुछ हम देस रहे है, ब्रह्म उससे भिन्‍न हैं और जो हू 
हैं वह दु सरूप है इसलिए ब्रह्म दु खाभाव रूप है। 
लेकिन श्रुति मे ब्रह्म को और भी दो प्रछार से बहा गद है : (7) वर 
कुछ करनेवाला है, सव कामनाओं से भरायूरा है; घब रसों कर जाभ्र 
गन्धमय है” इत्यादि (छान्दोग्य 3-]4); फिर "मब्िि इंदाः 
चन्द्र आँखें हैं, दिगाएँ कान हैं"'*"इत्यादि। (मु्ठझ 2--2)॥ एल 
स्पष्ट ही ब्रह्म मे सीमाओं का और य्रुणों का आरोप श्दिर रपा है। बट इसलिए 
कि यहाँ लक्ष्य ज्ञान नही, उपासना है। ब्रह्म झा दस प्रशान कोर विंग गदिकेपक 
और सग्रुणझुष विचार करनेवाले का उद्देग्य झल दे दीदी, उपददा हा बस्ती 
है। ऐसा करने से मोक्ष या नि.श्रेयस दी द्विद्धि दी 
प्राप्ति होती है। इससे स्वर्ग मिलता है, बपदर्र नरीत परत जो शाद्रद दतम कान 
के अधिकारी नही है, वे इस मार्ग से चररद ही बटन मुफित पा लड़ है । 
(2) कभी-कभी ब्रह्म को श्वृति में 'छेडे अपुछ्मापर तप, 'टब्पश्मल- 
वासी और “वामन आदि भी कहा रुप ्र 
होता है। 
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“नव जादासभा से 


गीता मे भगवान्‌ के प्रकृति को अपने ही. अधीन बताया. है और कहा हैक मेरेश्ाय 
नियोजित होकर ह्‌ अ्रक्ृति इस उचराचरसु ' प्रसव कर, है (गीता, 9- 480) 
बाह्य कीद्ध सम्प्रदाय के छ 'ह मानते है कि अह चेतन सत्ता साधना के 
ब्रा बना से मुक्‍्क होती है व ज्वी उप्त हो जाती हैजित 
अकार दीपक गे, +रन्तु इस कात मे वे भी विश्वास करते € कि बरीर,और 
इच्रिबादि की अवेशा) बह वस्तु अधिक स्वायी है | वह सै: हेष करते के 
वाद सैछझे जरीरों और इंद्धियों के उक्त हो लेने वाद 'निर्दाण” के) गकयाकों 
अर्थात अवस्था को आप्त होती है । 
स्त्रयो के मत से पुरुष अनेक है और प्रक्ृत्ति उन्हें अपने मायाजातत में 
अधिती है। बुर विद्युद्ध चेतन-स्वहूप, जदासीन औ२ भा है । जब तक उस्ते अपने 
इस स्व: जन नही ही जाता, तक बह पह्षत्ति के जाल मे जता रहता 
्य जगत बल्‍लुत प्रकृति ही विकाब है। अति सतत, रज और 
तम इन पीनो गुझो के पाम्यावस्था है। दृश्यफ्न जेगत्‌ को सास्यवाद 
धानत क्र गो मे बदले है ( कति, ( 4$ति-विक्वत्ति, (3)विक्ति 
अक्ति-न-ि ते। सौ: है जो प्रकृति है है ॥२ ने उनका 
विकार ,कारिका 3) । बाढ़ गे तोन में बरक्ाति” तो अनादि ही है | पकृति 


से महान्‌' का , उद्धितत्त्व' उत्पन्न होता है, उसे अहेकार” और उससे वॉक 
तिन्म/न्! (अर्थात्‌ शद् बेद-तन्मातञ्, स्पर्-तत्मात्र, रूप-तन्मात्र, रेस-तन्मात, गन्ध- 
तनमन) उत्पन्न हुए है। एक तरफ तो ँहान्‌ या बुद्धितत्त्व मल प्रकृति का शिकार » 
है और पुसरी तरफ अहँकार की अति भी है। इसी प्रकार अहंकार और एच- 
पैन्मात् भी एक तरफ तो क्रमश. महान” और हार के विकार हैं और दूधरी 
तरफ ऋण पच-तत्मात् और पंचमहापृत्तदिकों की प्रकृति भी. हैं। यही कारण है 
कवि सास्यज्ञास्त्री इन्हे अकति-विक्वातत कहते है। इस परह महानू, अहंकार और 
पेच-तन्माक्र के सात तत्त्व अकत-विक्वन हु। इनमे पक ने. वेच्ियाँ (कान, त्वचा; 

2, पाँव, जीभ, पड, उपस्य) है। 
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मृत्यु के बाद एक जन्म का कर्म-फल दूसरे जन्म में ढोकर ले क्योंकर जाता है ? जो 
निर्मुण है, उसे आधार बनाकर पाप और पुण्य के फल कैसे दूसरे जन्म मे पहुँच जाते 
है । बर्षोंकि यह तो सभी मानते है कि करम-फल जड हैं, अत उनमे इच्छा नही होती, 
इसलिए यह तो साफ प्रकट है कि इच्छापूर्वक आत्मा का पीछा नहीं कर सकते । 
फिर यह कैसे सम्नव है कि इस जन्म का कर्म-फल दूसरे जन्म में मिलता ही हो ? 
सीधा जवाब यह है कि ईश्वर इस व्यवस्था को इस ढंग से चला रहा है, परन्तु यह 
उत्तर युग्तिवादी दा्शनिकों को पसन्द नही है। वे उसका और कोई कारण बताते 
है। देसा जाय, यह वात कैसे सम्भव होती है ? 
इस प्रश्न का उत्तर देने के लिए श/स्त्रकारो ने लिग-शरीर की बात बतायी 
है। यह तो निश्चित है कि आत्मा एक दरीर से दूसरे मे सं क्रमित होता है। गीता 
में भगवान्‌ ने कहा है कि जिस प्रवगर मनुष्य पुराने वस्त्र को छोड़कर नया धारण 
करता है, उसी प्रकार आत्मा जीर्ण शरीर को त्यागकर नवीन दरीर धारण करता 
है (गीता 2-22) । इसी प्रकार बृहृदारण्यक उपनिपद्‌ मे बताया गया है कि जोंक 
छिस प्रकार एक तृण से दूसरे पर जाते समय पहले अपने दा तीर का अगला हिस्सा 
रुपती है और फिर बाकी हिस्से को सीच लेती है, उसी प्रकार आत्मा पुराने श रीर 
को छोडकर नये शरीर मे प्रवेश करता है (वृहदारण्यक 4-43) । इसमे केवल 
इतना ही जाता जा सकता है कि आत्मा स्वय ही दूसरे शरीर मे प्रवेश करता है, 
पर उदाहरण से सिद्धान्त निकालना ठीक नही, क्योकि उदाहरण केवल क्रिया के 
एक अंश के लिए ही प्रयुक्त होता है । उपनिपदों में बार-बार कहा गया है कि 
आत्मा के साय सूक्ष्म या लिग-शरीर भी जाता है। बृहदारण्यक में बताया गया है 
कि यह आत्मा विज्ञान, मन, प्राण, श्रोत्ष, पृथ्वी, जल, वायु, आकाश, लेजसू, अति- 
तेजस्‌, काम, अकाम, ऋय, अफ्रोघ, धर्म और अधर्म इत्यादि सब-कुछ लेकर निर्गत 
होता है। यह जैसा करता है, वैसा ही फल पाता है (बुहदाण्यक 4-4-5)। इसका 
अर्थ यहू हुआ कि आत्मा के साथ-ही-साथ समस्त धर्माधर्म तथा तन्मात्रगत बेंधे 
होते है। सास्प्रकारिका (40) में करीब-करीध इन सभी बातो को एक शब्द मे 
'लिग-शरीर' कहा गया है। वताया है कि प्रकृति के विकार-स्वरूप तेईस तत्त्वों में 
अन्तिम पाँच तो अत्यन्त स्थूल है, बाकी अठारहो तत्त्व मृत्यु के समय पुरुष के साथ-* 
ही-साथ निकल जाते है। जब तक पुरुष ज्ञान प्राप्त किये विना मरता है, तव तक ये 
तत्त्व उसके साथ-साथ लगे होते हे । अब, यह तो स्पप्ट ही है कि इन अठारह तत्त्वों 
भे से प्रथम तेरह अर्थात्‌ बुद्धि, अहंकार, मन और दसो इन्द्रिय तो प्रकृति के ग्रण-* 
मात्र है, उनकी स्थिति के लिए किसी ठोस आधार की जरूरत है। वे बिना आधार 
रह ही नही सकते । वस्तुतः पंचतन्मात्रों को मृत्यु के समय आत्मा का अनुसरण 
करते जो बताया गया है, वह इसीलिए कि वे तम्मात्र उक्त तेरह तत्त्वों को वहन 
करने का सामर्थ्य रखते है---ये अपेक्षाकृत ठोस है । जब तक मनुप्य जीता होतो है, 
सब तक तो उसका स्थूल शरीर इन गुणों का आश्रय हौता है, पर जब वह मर जाता 
है तब पंचतस्मात्र ही इन गुणों के वाहक होते हैँ (सांस्यकारिका 4) । उपनिपदों 
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में इसी बात को और ढंग से कहा गया है । इनके अनुसार प्रकृति या माया कोई 
स्वृतन्व वस्तु नही है, केवल ब्रह्म या आत्मा का ही नाम रुपात्मकः स्वरूप हैं। 
बदलनेवाली चल्तु नाम और रूप है और स्थिर शाइवत वस्तु आत्मा है, ठीक उड़ी 
प्रकार जिस प्रकार हार, भेंगूठी, कंकण आदि में बदलनेवाली वस्तु नाम और हुए 
है, पर स्थिर वस्तु सोना है। वाम-रूप बग आवरण सर्वत्र एक-सा ही नहीं है। कही 
वह गाढ़ा है, कही पतला । इसके भी नाना स्तर है। जड़ है, चेतन है; फिर चैतर्न 
की भी लाखो योनियाँ हैं। इत सब योनियो में मनुष्य-यीनि श्रेष्ठ है। आजा के 
दो आवरण है। पहला आवरण तो घुक्र-शोणित-नि्मित शरीर है । इसी की उपति- 
यदो में अस्तमय-कीप कहा गया है। दूसरा आवरण अधिक सूक्ष्म है। उसमें क्रमशः 
प्राणमय, मनोसय, ज्ञानमय और आनन्दमय कोप हैं (तैत्तिरोय 2,,5,3,2/6)! 
इसका अर्थ यह है कि स्थूल द्रीर की अपेक्षा प्राण सूक्ष्म है, उनकी अपेक्षा मन, 
उनकी अपेक्षा दुद्धि और इन सबकी अपेक्षा सूक्ष्म आत्मा है। भगवान्‌ ने गीता मे 
कहा है कि इन्द्रियगण पर (सूक्ष्म) है, पर इनसे भी सूद्म मन है और उसे भी 
सूक्ष्म बुद्धि है और इस बुद्धि ये भी सूक्ष्म जो कुछ है, वही बह (आत्मा) है (गीता 
3,42)। स्थूल अन्तमय कोप को छोड़कर वाकी जो सब कोय है उन्हें, इद्ियों 
और पंचतन्मात्रों को मेदान्ती लोग सूक्ष्म था लिग-शरीर कहा करते हैं।' जब 
मनुष्य के बाद स्थूल देह से आत्मा का विच्छेद हो जाता है, तव भी लिग-शरीर में 
उसका छुदकारा नही होता। गीता में कहा गया है कि आत्मा उसी प्रकार प्रकृतित्य 
मत और पाँच झवेन्द्रियों को खींचकर अपने साथ ले जाता है, जिस प्रकार वाई 
पुष्पादि आश्रय से यन्ध को (गीता )5, 7-8)। इस प्रकार शस्तकारों का पिंदवाि 
है कि मृत्यु के बाद आत्मा के साथ-ही-साथ एक लिय-शरीर जाता है, जो समर्को 
कर्मफलात्मक संस्कारों को साथ ते जाता है। इस लिग-झटौर में जिद जगह 
तस्तवों का समावेश है, उनमें बुद्धि-तत्त्व ही अधान है। वेदास्ती लोग जिसे कई 
कहते हैं, उसी को सांख्यवादी बुद्धि का व्यापार, धर्म या विकार! कहते हैं। 
इसी को सांख्यकारिका में 'भाव' कहा गया है। जिस प्रकार फूल में गस्‍्व और 
कपड़े में रंग लगा रहता है, उसी प्रकार यह 'भाव' लिग-शरीर में लगा रहते है 
* (सांख्यकारिका 40) | 
यह कह सकना कठिन है कि यह जगत्‌ कब उत्पन्त हुआ था अर्थात्‌ इस नाम 


य्‌यैं 
3. बेडास में कई अकार से यह बात बतायी यवी है। कही इसके ये सद अवयत बताये गे 


हैं; पाँच जनेद्धियाँ, फरॉँच वर्यीद्धियों, बुद्धि, मत और पाँच प्राण (वेदस्वन्तार 33) हे फ़िि 
गांठ पुरियो का उल्तेष है। यह पुर्येश्टक ही विशन्‍शरीर बताया यया है। आठ खा 
हैं: (!) पांच ज्ञावेद्धिय, (2) पाँच कमेंल्विय, (3) संत; बुद्धि, असर, चित्त, (8) ६ न 
(5) पाँच भूत-पूद्म या तस्यात्न, (6) अविया, (?) झाम, (8) कर्म (सुरेशराप: 
परचीकरण वातिक' 52-37) । इसका ओर अन्य विधानो वा सामंजत्य रामतीनीररि 
चेदास्तसार (33) की विदन्मनोरंजनी टीका मे देखना चाहिए । 
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रूपात्मक जड़-जगत्‌ की स्थिति कव से है। यह अनादि है, इसलिए यह कर्म-प्रवाह्‌ 
भी अनादि है। वृहदारण्यक उपनिपद्‌ मे नाम और रूप के साथ कर्म की भी गणना 
है (वृहदारण्यक ।, 6-)॥। वेदान्ती लोग यद्यपि इसे सांख्यवादियों की भाँति 
स्वृतन्त्र तत्त्व नहीं मानते, तथापि कर्म-प्रवाह की तो अनादि मानते ही है। आत्मा 
को जब अपनी और प्रकृति या माया की वास्तविक सत्ता का ज्ञान हो जाता है, तभी 
बह कर्म-अन्ध से मुक्त हो जाता है। भगवान्‌ ने गीता में कहा है कि ज्ञान की अग्नि 
समस्त कर्मो को भस्मसात्‌ कर देती है और ज्ञ,न से बढ़कर कोई वस्तु पवित्र नही 
है (गीता 4-37-28) । उपनिपदोी मे ब्रह्म को सत्य-स्वरूप और आनन्द-स्वछूप 
कहा गया है। (तैत्तिरीय 3, ; वृहृदारण्यक 3-6-22) । ऐसा मानने के कारण 
समूचा हिन्दु-साहित्य ज्ञान को एक विशेष दृष्टिकोण से देखता है। वह यह नहीं 
मानता कि ज्ञान की प्राप्ति मे मनुष्य नित्य अग्रसर होता जा रहा है, उसकी दृष्टि मे 
चरम ज्ञान अपने-आपमे ही है। यद्यपि ज्ञान अनन्त है, पर उनका अपना वास्तविक 
रूप भी वैसा ही है। इसलिए चरम और थनन्त ज्ञान को पाना असम्भव तो है ही 
नही, उसके साथ्य के भीतर ही है । हिन्दू-साहित्य मे इसीलिए मित्य नवीन ज्ञनन के 
अनुसन्धान के प्रति एक प्रकार की उदासीनता का भाव है। वह उस विद्या को विद्या 
ही नही मानता जो मुक्ति का कारण न हो,7 जो मनुष्य को कर्मे-बन्धन से छुटकारा 
न दिला दे | इस वात ने भी सारे हिन्दू-साहित्य को प्रभावित किया है। 
शास्त्रकारों ने कर्म को समझने के लिए कई प्रकार के भेद किये हैं। 'मनुस्मृति” 
में कहा गया है कि कायिक, वाचिक और मानसिके--ये तीन प्रकार के कर्म है और 
उनकी गति भी उत्तम, मध्यम और अधम भेद से तीन प्रकार की होती है (मनु. 
2-3 ) । शातातप मे सैकड़ो प्रकार के पापो, उनके फलस्वरूप प्राप्त होनेवाले रोगों 
का उल्लेख किया है पौर उनके प्रायर्चित्त का भी विधान किया है। पुराणों में 
कमंविपाक के विपय मे बहुत-कुछ कहा गया है । ग्ररुडपुराण में विस्तृत रूप से अनेक 
कर्म और तज्जन्य प्राप्त फलों का उल्लेख हैं । झास्त्रों मे साधारणतः तीन प्रकार के 
कर्म बताये गये है : सचित, प्ररव्ध और क्रिंयमाण | मनुष्य ने जो कुछ कर्म किया 
है, उसे 'सचित कर्म' कहते है। जिस पुराने कर्म के फल को वह भोग रहा है उसे 
'प्रारब्ध कर्म' कहते है। जो कुछ वह नये सिरे से करने जा रहा है, उसे 'क्रियमाण 
कर्म' कहते हैं। ज्ञान होने पर संचित कर्म तो नप्ट हो जाते है, पर प्रारब्ध कर्म को 
भोगना ही पड़ता है। ज्ञान की अग्नि से संचित कर्म जलकर दग्ध बीज की तरह 
निष्फल हो जाते है और ज्ञानी प्रारब्ध कर्मो के संस्कारवश उसी प्रकार झरीर ध।रण 
किये रहता है, जैसे कुम्हार का चलाया हुआ चक्र दण्ड उठा लेने पर भी वेगवश्ञ कुछ 
देर चलता रहता है (साल्‍्यकारिका 67) । इन बातों मे स्वर्ग और नरक के विचार 
भी सम्मिलित हैं। कर्मवन्ध के दाशंनिक रूप के साथ स्वगें-तरक के पौराणिक 
विचारो का सामंजस्प भी किया गया है। साधारणतः पुण्य कर्म से आत्मा का कुछ 
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के मत से जीवों को भरमा रही है। बढ़ी उन्हें भी भुलवाने पहुंची थी। कबीर ने 
होशियारी से जवाब दिया था कि “माया वहन, तू यहाँ से चली जा, कबीर फसने- 
बाला जीव नही है। तुझे तो पाट-पटम्त्रर चाहिए और वेचारा कबी र कमीनी जाति 
का जुलाहा है ।' माया सहज ही छोडने की नही । उसने जवाब दिया, 'भई, मै वो 
अपना काम करती ही जाऊँगी। अपने साहव को मुझे लेखा तो देना ही पड़ेगा ।' 
कबीर बोले, 'माया रानी, पत्थर नही भीज सकता। कबीर नही डिगेगा। जिस 
मच्छ की तू मच्छी है वह मेरा रखवाला है। जरा भी तेरी ओर नजर डालूँ तो वह 
माराज हो जाय | तू और जगह जा ।? 
और भी आगे बढ़कर कबी र-पन्थ मे एक और अध्याय जोड़ा गया था । निरजन- 
विपयक विचार हम देख चुके है। माया इसी निरंजन की शक्ति है। ब्रह्माण्ड मे जो 
भाया है, पिण्ड मे वदी कुण्डलिनी है। कुण्डलिनी का ही नाम माया है, आद्याशक्ति 
है, नागिन है, ठगिनिया है, और भी कई नाम है। इसी नागिन का फुफकार प्रणव 
है। इसी तरह ब्रह्माण्ड में जो वस्तु निरजन है, वही पिण्ड मे मन है। इसी को 
"नाग! कहते हैं। इसी 'नाय! ओर “नागिन! ने मिलकर यह सारा प्रपंच खड़ा किया 
है । इसी न।गरिन की जहरीली फ़ुफक्रार जो प्रणव है उसकी ठपासना मे दुनिया 
भटक रही है। इन्हे जो मार सकता है वही विजयी होता है (कवीर भन्‍्सूर, 
पृ. 625) । 
जैसा कि ऊपर कहा गया है, यह कवी र-पन्थ का नया अध्याय है, क्योंकि 
कबी रद।स के पदो में ओंक्रार या प्रणव की महिमा खूब गायी गयी है । ज्ञ।न-चौती सा 
के आरम्भ मे ही जो यह वताया गया* है कि ओंकार का जप तो सभी करते हैं, पर 
उसका मर्म बिरला ही कोई जानता है, उसका सीथा-सादा अर्थ यही है कि लोग 
विना समके-बूज्ने, ऊप ) मत से या दिखावे के लिए इसका जाप करते है। पर इस 
पद के साम्प्रदायिक व्य,ज्याकार “मर्म'” शब्द का दूसरा ही अर्थ कर लेते है। 'मर्म' 
का वास्तविक अर्थ महिमा नही, वेल्कि वास्तविक 'जहरीलापन' है ! टीकाकार 
क्या नही कर सकते ? हि 
कबीरदास ने माया के सम्बन्ध में जो कुछ कहा है, बह वस्तुतः बेदान्त द्वारा 
निर्धारित अर्थ में ही । खूब सम्भव है कि कवीरदास ने भवित-रिद्धान्त के साथ ही 
माया सम्बन्धी उपदेश भी रामावन्दाचार्य से ही पाया था, इसीलिए वे बराबर 
भक्त को माया-जाल से अतीत समझते है। यहाँ इतना और कह रसा जाय कि 
कवी रदास के “निर्मुण ब्रह्म' में 'गुण' का अर्थ सत्त्व, रज आदि गुण हैं, इसलिए 
भनिर्गुण ब्रह्म' का अर्थ वे निराकार निस्सीम आदि समझते है, निविपय नही । 
ऊपर की चर्चा पर से यदि किसी नतीजे तक पहुंचा जा सकता है तो वह यही 


[ क. ग्र., पई 270 
2 वो क्कार आदि जो जाने । नि्चिक मेटे ताहि सो माने ॥ 
वो अफार कह सद कोई । मिन्हि दह लखा सो विरले होई ॥--'दीजक', ज्ानचौठीसा-) / 
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रहती है और जगत्‌ असत्य मासने लगता है। सकल-वस्तु-स्वरूप बह परब्रह्म वाम 
रूप और किया से रहित है। किन्तु जो इस जगत्‌ की माया के वल से सृष्टि करता 
है बह ईश्वर है। बढ़ी ईश्यर सब-कुछ मे प्रविष्ट हो रहा है” ('आत्मज्ञान! 4-5)। 
उत्तम अधिकारी इस तत्त्व को घम-दम-नियम-सयमादि के अभ्यास के द्वारा आयत्त 
कर लेता है (प६ 9-20), परन्तु बुद्धि की अत्यन्त मन्दता के कारण था साधनों 
के अभाववश जो व्यवित उत्तम अधिकारी नहीं हो सकता, बहू क्या बारे ? क्या 
बह संगुण की ही उपासना करे और 'परं निर्मुण बह्म' की आशा छोड दे ? पंचदशशी 
में विद्यारण्य स्वामी ने उत्तर मे कहा है कि नही, बह निर्मुण तत्त्व की उपासना 
करे | यदि कहो कि जो वाणी और मन के गोबर है ही मही उसकी उपासना कैसे 
हो सकती है, ठो उल्टे तुम्ही से प्रश् किया जा सकता है कि जो वस्तु वाणी और 
मन के परे है, अर्यान्‌ जिस तक नतो वाणी पहुँच पाती है और न मन, उसका 
अनुभव भी तो सम्भव नही है, उसका जान लेना भी तो सम्भव नही दीखता । फिर 
यदि यह सम्भव्‌ है तो उपासना क्यो सम्भव नहीं है ? 7 घिद्य/रण्य स्वामी के कथन 
में ही कबीर के आलोचको का उत्तर पाया जा सकता है, क्योकि उन्होने अत्यन्त 
स्पष्ट भाषा में कहा है कि निर्णुण ब्रह्मतत्त्त की उपासना असम्भव नही है (9, 55) 

कुछ साम्प्रदायिक पण्डितों की ओर से इस प्रकार के 'रहस्योद्घादन' का दावा 
किया गया है कि सन्त-मत के प्रवत्तेक आदिगुर कबीर साहब के विचार है कि जो 
मन्दाधिकारी सत्वशुद्धि के अभाव से आत्म-विचार नहीं कर सकता, वह निर्भुण 
ब्रह्मोपासना भी नही कर सकता, क्योकि महाकाव्यजन्य परोक्षज्ञान से होनेवाली 
बह्मोपासना मेन की कल्पना है । इस कारण उससे हृदय के विकार अहंकारादि की 
निवृत्ति नही हो सकती, प्रत्युत महा अहंकार की उत्पत्ति होती है जो कि वासना- 
चाले मन्दाधिकारियों को हानि पहुँचा सकती है । जो हृदय वासना-पकिल है, उसमें 
ब्रह्मादेव की प्रतिष्ठा किस प्रकार हो सकती है ? अत* विकारों को दूर करने के लिए 
भी विपयानित्यता और परिणाम-विरसता (अर्थात्‌ विषय अनित्य है और परिणाम 
में बिरस है) इत्यादिक विचार ही उपयुक्त हैं।**'कामनादिक विकारवाले पुरुष 
पूर्वोक्त विचार के बिना ब्रह्मोपासना से आत्मसाक्षात्कार नहीं कर सकते, अतः 
विकार-निवृत्ति के लिए विचार करने की अनुमति सद्गुरु ने इस प्रकार दी है: 

कह विचार जिहि सब दुछ् जाई ) परिहरि भूठा केर सगाई॥॥ 


], अत्यस्तवुद्धिान्याद्वा सामग्रया वाष्पसमगात् । 
यो बत्रिचार मे लभते ब्रह्म॑ वोपासीन्‌ सोईनिगम्‌ ४ 
निर्मुण ब्रह्मतत््तस्य न ह्यपस्‍स्तेरसंभव. । 
संगुण ब्रद्मथीवात् प्रत्यवाद्‌ त्तिसभवात्‌ ॥ 
अवापहनमगम्यं तस्नोपास्‍्यामिति चेत्तदा 3 
अवोज्ूनसगम्पस्प वेद न दे संभवेत्‌ ॥ 
वागाद्यगोचराकारमित्येव॑ यदि देच्यमो । 
वागाद्ंगोचरइाणमित्युपासीत नो कुत: (--पच. 9, 54-57 


3286 / हैणासोप्रतार डिवेसे प्रन्यावतरी-4 
और 


भव आकि गर्आ उैसरि भारी । ३२ जिय जतन यो देख. विचार ॥ 
तथा 
सरतमेर जिन्ह्‌ नहि प्रा, था। चहत लाभ किन्हि बैल बेकाया॥ 
श्त्यादि | 
कस्तुत उिम-जियकाहि अनुष्णापकक क्रय जनेकते- पंतरनित्या।: विषार ते 
मच्च-मुद्ध ७) जाने पर अह्मोप्रसना की वस्यकता गटी रहती ५ 
*ग पसय मे कि ररलान  पर छल 
पद सवार स्व्स्य पायते। 
नाव पर्चाच्छ तथेवागति पारवेत | पंच: 9.28 
में विद्यारणद ५ री के भर ९ समय |. मी नहीं है। ३ 
है । निश्चय ही वे इस पका का जवाब दे तेंग्े। हमे वहांउत्र 
में पड़ने क)| कई जरूरत कवीरदास के काम पर अचतित पढे 
और साकिफो वा-सादा अ डरने पर हम इस नतीजे पर पहुंचते है कि 
रह ककीरकस ने आत्म- की बहमान दिये है, 
अधि जपने 


उत्तड्रे 
के जपने का उपदेश हे. दिया है। निगृंध 
मह।वाक्यो. के चिन्तन कै। अथं ६, गिम-जप्रका 
कुल ५... गत से इसका अन्तर “णेप्र करनेव। ता जहाँ विचार हे 

वित्कुल्त कता है, बह महावाक्के का नैनन करनेकाता किसी-नपकि 
विचार # पा ही रहेक- ! के स्मरण से अ मैं बह्मतवाभियाः 
होने क. अनतक है यह है # अपने का नह समझते रहने का सम्पात्त करनगा। 
हैमने पहले ही लक्ष्य किय। है कि कवीरदास भाई” सम्को। 
को सम्को। करते 


पे के द्वारा साधारण 
जीको के गै ना व्यक्तिगत जपदेश्न देते है-_ 
है भा; निगुंक रा जय जप करो। अवियति कै) गति सक्षता भेहज नहीं है 
(िंल.--अवा, वेदन मे पैमवेत... कस, 2-56) बेच और पुराण, 
फृतति और व्याकरण, सैष, परुड़ और कैमला भी जिक्वे पेही जाने सके (ज्से जानने 
की पाहस का कार्य है) को, फैवीरदास की- पैताह है कि हरि कीछया 


५ विचार, 2. 2-23 
2 उपनिषक्षे मेक 0), 'बढ पृ द्वाहैः | बी, 6-8) आदि महा- 
बावओे के तरह के सा जोक की) भिन्‍्तता बाय ५) + जानने ३) क्ज 
है । अत से ले बह पक होती कि हो “गीक इक जे गही कर सका है 
जप्रके लिए. हे विधार ॥ गया है (| जद तक तऊ इन मे का सबक करता ह्या 
अपने को हे ते आफिन समझने के अवत्त करता जक तक अपने मे ब्रद्यस का 
>ीपाव(- कक) नै ही जाय । 5. फदरव मे इसी क्र हिया सदा है । 
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पकड़ो--उन्ही की गरण में जाओ ); अरे ओ पगले, भूला-भूला बयों फिर रहा है ? 
फामनाओ का त्याग कर, हरि का नाम जप, वही अभयपद का दाता हैं, कबीरा 
कोरी की यह वात गाँठ बाँध ले ४ इस राम के साथ विययो का कुछ अग्नि-तृण 
वसा सम्बन्ध है। यह कहना कि पहले वासनाएँ हट जायें तभी राम आयेंगे, तो 
'वामना-पंकिल हुदय भें बह्मदेव की प्रतिप्ठा/ सम्भव नहीं है, विषयों को राम से 
जबरदस्त समझने के सभान है) कण -स-कण कदी रदासा बाछना को रापर वो कपेक्षा 
ज़बरदरत मानने को तैयार नहीं थे! एक बार उनके राम--उनके निर्षुण ब्रह्म 
जिसके हृदय में जा जाते है, वह्‌ अनायास ही मति-बुद्धि पा जाता हैं। लालच और 
विषय-रस में आपादमस्तक डूये हुए व्यवितयों से वे ललकारते हुए कहते हैं कि "माई, 
तरे वही जिन्होंने राम-रस का आस्वादत किया। बझबादी तो डूज मरे, क्योकि 
उन्होंने राम को कभी याद ही नही किया (१ ए मेरे मन, तू अविनाशी हरि का भजन 
कर । उन्हें छोड़कर और कही न जा। अगर तु विपय-रूप दीप के पास फिर रहा 
है तो निश्चय मान कि तू पतिगा होकर जल जायगा । जिस प्रकार अ्मरी के ध्यान 
भें मगन कीट खुद भी अ्मरी वन जाता है, उसी प्रकार तू राम-नाम मे ऐसी लौ 
लगा कि स्वयं राममय हो जा (छुल.--प चदेशी 9 ) 78)। देख भाई, यह ससार 
बड़ा गुरु-गम्भीर है, इस सप्तार-सागर में चारो ओर विकार की लहरें तरंगापित 
हो रही हैं, तुझे आर-पार कुछ भी नही सूझता। अरे ओ मेरे मनसाराम, इच्छा के 
इस अपार भवसागर के लिए एकमात्र नैया राम है। बावा, उसी की शरण जा, 
फिर देस यह महान्‌ ससार-समुद्र बछड़े के खुर के समान छोटा हो जाता है कि 
नही ।/* 


2 लिर्रृग राम जपहू रे भाई) अविगत की गति सलखी वे जाई 0 

चारि बेइ जाके सुमृत पुरावा | नो ध्याकृएणा मरम न जाता 

शेसनाग जाके! गहड समाता ( चरन-कुदला कोना नारे जाना ४ 

कह कबीर जाके भेद नाही | निज जन देंठे हरि छों्ी ॥-क ग्रं,, प३ 49 
2 परिहरि फाम रान कहि बोरे सुनि सिख वन्धू मोसे । 

हरिको घाव अरभपददाता बढ़े बंबीरा कीरी ॥--क प्रैं,, प४ 346 
3 रसना दाम गुन रमि रस पीजे । गुन अतीत निरमोलिर सीज ॥॥ 

निरयुन ब्रह्म कयौ रे भाई ! जा सुमिरत युधि-ुधिलाति पाई ॥ 

विप तजि राम ने जयसि अभागे । का बूड़े ख्ालय रे खा ॥ 

ते सब तिरे रोमरसस्वादी। वहै बयीर बूई यकदारी ।--5, मर, बर 375 
4. भव करू राम साम अविनासी । हरि तले विपयावटट ने ऋ़टी # 

जहाँ जाहु तहीं होहु पतगा | अब जनि जरडू गम हर जिद मद क 

राम-नाम लौ लाय सुलीन्हा । प्रियी हाट सदर हट ईडन गा 

भव अति गरुत्रा दुख करि भारी । बट द > ४८ २ ३४ कर ॥/ 

मन की बात है लहारे विगर। दुष्ट &: ह5़ के दकत॥ा 

सादी-इच्छ के भव-गाएरँ, बैड कै. कदर 5 

कहे कबीर हरि-्गस्त्र एड, हीजक-द2८ी4/4र (-- जड़, हनन 40 


के लिए है का 

इस पद को उपासना के अत्याख्यान ग्रे अगागस्वरूए पेश किया गया है ? कब्र रदाव 

ने राम-नाम्र की अपरम्पर भहिमा-उथंन के प्रसण मे विधारहित भाषा में कहा कि 
गणिका और अैजामिल जैक नेज्ञेनी पक) भी गरहो बे । 

+रन्तु यह राम या हरि कक है ? एर्त्रह्म, उपरं्रह् सब्र या और कुछ / 

"ई सन्देह बह गे न, बेशक, माधव जद पीयाषिक 

नामो को कबीरदास व्वनित्‌ डा चित्‌ ही सगुण वेवतार के अब कस 

है। एकदम गेही करते, ऐसा नही हा जा सकता / पर जब के अपने परम उपात्य 

के इस नामो से उकारते $ के पेगुण अवतार से उनका उतलब नही लेता 4 ग्क़ा 


अल्लाह लेख जिस्जन देव है जो सेवा हे १रेहै; उनका विष्णु/ बह है जो संकार- 
रूप मे ६ पृत है, उनका रह है जिसने हे का कया है; उनका 
“गोविन्द! बह है जि. ह्राष्ड धारण किया है; उनका राम! शहे है जो दवा: 
तेन उनका खुदा! पढे है जो दस "रवाजों को सोच / रब” वह है 
जो चौत जा/स योति, का *रिवरदियार है; द् इतना सब कर 
ही है, जोर, “बह है जो ज्ञान से गम्य है; महादेव” वह है की जावता 
है; सिद्ध! नह है जो इस दृश्यमान ५ म साधक है, कब वह है जो 
विमुवन भोज बति का गेगी. है--जयत्‌ जितने हैं; दिद्व है 
पैगम्बर वे इस एक की ही का करते है सन्त है इसके: /म, अपर; 


/ मे इस एक # ञ 
विरूफ । कही. ऊवी रदास के सैगवान्‌ है (>, ग्रं,, बढ ३2 2/7 यह राम निरजत है; 
का रूप नही, रेखा नही, है समुद्र भी नही; तभी नही, परत भी नही; 
आकाश भी नही, सके ५) नही, चन्द्र भी गही, पानी भी. नह), पवन भी बह, कक 

पदार्थों से विलक्षण, सबसे पारा #, व 299), बह 
सात और ध्याक, विषय, 
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बात में खूब सावधान है, वे वार-वार याद दिला देंते है कि यह जो उपासना बतायी 
जा रही है वह समुण अवतार की नही है बरन्‌ 'निर्गुण राम” की है। इस प्रसंग सें 
कुछ वृद्ध पण्डितों के विचारों की जानकारी आवश्यक है। उनके विचारी का सारांश 
यह है कि "निर्गुण और सगुण के विपय में जो विचार-परम्परा पुराणवादियों और 
बैदान्तवादियों की देखी जाती है, पद-पद पर वे (कवी रदास) उसी का अनुसरण 
करते दृध्टिगत होते है। कोई पुराण ऐसा नही है जिसमे परमात्मा का वर्णन इसी 
रूप मे न किया गया हो ! पुराणों का सगृणवाद जैसा प्रवल है वैसा ही निर्मुणवाद 
भी। वे भी वेदान्त के भावों से प्रभावित है और वैप्णव पुराणों में उनका बड़ा ही 
हृदयग्राही विवेचन है परन्तु वे जानते है कि निर्युणवाद के तत्त्वों को समझना 
कतिपय तत्त्वज्ञो का ही काम है, इसलिए, उनमें सगुणवाद का ही विस्तार है, क्योंकि 
बह बोध-सुलभ है । बिना उपासना किये उपासक सिद्धि नही पाता। उपाक्तना- 
सोपान पर चढकर ही साधक उस प्रभु के सामीप्य लाभ का अधिकारी बना है जो 
ज्ञान-गिरा-गोतीत है। उपासना के लिए उपास्य की प्रयोजनीयता अविदित नहीं । 
यदि उपास्य अचिन्तनीय अव्यक्त है अथवा ज्ञान का विषय नहीं, तो उसमे भावों 
का आरोप नही हो सकता | ऐसी अवस्था मे भक्ति किसकी होगी ? प्रेम किससे 
किया जायेगा ? और किनके गुणो का मनन-चिन्तन करके मनुप्य अपनी आत्मा 
को उन्‍्तत बना सकेगा ? इन्ही बातो पर दृष्टि रखकर परमात्मा के सगुण रूप की 
कल्पना है। जो यह समझता है कि बिता सगुणोपासना किये हम परमात्मा के 
निर्गुण-स्वरुप का ज्ञान प्रप्त कर लेंगे वह उसी जिज्ञासु के समान है जो विश्व- 
नियन्ता का ती परिचय प्राप्त करना चाहता है, किन्तु यही नही जानता कि विश्व 
बया है पुराण संगुण-पथ का पथिक बनाकर निर्गुण प्राप्ति कराते हैं, किन्तु वड़ी 
चुद्धिमत्ता और विवेक के साथ ! यही कारण है कि मुख से निर्मुणवाद का गीत ग।नै- 
बाले भी अन्त में पुराण-झैली की परिधि के अन्तर्गत हो जाते है । चाहे कवी र साहब 
हों अथवा पन्द्रहवी सदी के दुसरे निर्मुणवादी, उन सबके मार्गदर्शक गुप्त रूप से 
पुराण ही है?” 
विचारणीय मह है: फवी रदास के उन पदों का जिनमें उन्होंने वारम्वार 
“दशरथ सुत तिहुँ लोक वबसाना। राम नाम कर मश्म है जाना ।--जैसी बातें 
कहकर पुराणप्रतिपादित सगुण ब्रह्म का प्रत्याख्यान करना चाहा है। क्‍या ऐसा 
अर्थ भी लगाया जा सकता है कि मुंह से विरोध करते रहने पर भी कवीरदारा 
असल में पुराण-विरोधी वही थे ? तुलसीदासजी ने ऐसा नहीं समआ था। राम- 
चरित-मानस में 'दशरथ-सुत' वाली उवित उद्घृत करके ही उन्होने उयका सीधी 
भाषा में प्रत्यास्यान किया है। उनके मत से इस प्रकार कथन करनेवाले चेद भौर्‌ 
पुराण-प्रतिपादित राद्धर्म के जाननेवाले नही थे। बालकाण्ठ में वाबंती ने शिव से 
पूछा: 
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है बह राम इनकी अपेक्षा कही अधिक गम अपार है ४ उसको दूर सोजने को 
_ हरत ही, बह सारे घरीर मै भरपुर हो रहा है; चोहू झूठ है, चाम मूठ है, व 
है वह राम जो इस सारे शत्तेर मे रम रहा है।? ; 

नह कहना कि “कवीरदास कभी तो अद्देतवाद की ओर शुकतते दिखायी देते है 
और कभी एक्रेश्वरवाद की ओर, कभी दे पौराणिक संगुणभाव से भगवात्‌ को 
उकारते है और कभी निर्मुगभाव से; असल में उनका कोई स्थिर तात्विक मिद्ाल 
नहीं था,” केवल अश्द्धाग्रस्नत है। ऐसी बाते बही लोग कहते हैं जो शुरु मे ही मार 
बैठते है कि कवीरदास 5 अशिक्षित जुलाहे थे और उल्टी-सीघी अटपटी वानियों 
से साधारण जनता पर प्रभाव जमाना चाहते थे ! * ऐसे कथनों का उत्तर ऐेदा 
बेकार है । बिना अंद्धा-भक्ति लिये जिन किसी भक्त के कथनों को द्योंत पढ़ा 


ए्‌ 
वैद्य हो था सेमी, वह सबमे आप रमे रहा है और उसमे सब रम रहे हैं। महू 
जो नाना भाँति का भ्रपच दिखायी दे रहा है, अनेफ॒ घट और अनेक पद रहे 
है, सब-कुछ उसी का रुप है।* सारा खलक ऐ खालिक है और सालिक है। सपक 


चाषन होय नही वक्ति लिया । घरनी बेड चैन ऊधरिया । 
पक सालिगरम मे छोवा । मच्छ कच्छ हूं जलहि न होता / 
बडी चंदा ध्यान यहि छ्ागा । परमराम है स्त्री ने गवाया । 
हारमनी सरीर के टाह्ा। जगतवाय से प्यड नय्ाज्ञा। 
बह़े रवीर विवार करि, ये ऊते व्यवहार । 
याहीये के धगम है, सो! वराकि रहा सार -..>ू ग्र,, ह 2423-45 
फहै कबीर पिच्वारि करि, जिलि ब्ोई घोर दूरि+ 
ध्यान घरी मन सुद्ध करि, राम रहा भरपूरि ॥ 
बह क्‍्वीर विज्धर करे, झूठझा च्योही चाग। 
जा या देहि रहित है, मो है. रमिता सम कक, अ., पृ 2438 
3 जब बावत्र कत्त विवारा 5 
पेर निरबेर फपा सपद्धियर्य फूर जोछ पटि झराय 
स्पापत ब्रद्ध गवमिग एप, बज पॉहि करे जोगी + 
शरापच-राक कैरामूं कहिये, कक बंद को सोकीक 


] 
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है !! मैं और तू, तू और मैं, सव-ुछ वै ही है। वह आप-द्वी-आप सब घटो में रम 
रहा हैं (पद, 203) 
वस्तुत. जब कदी रदास निर्गुण भगवान्‌ का स्मरण करते है तो उनका उद्देश्य 
यह होता है कि भगवात्‌ के गुणमय दारीर की जो कल्पना की ययी है वह छूप उन्हे 
मान्य नहीं है। परन्तु 'निर्मुण” से वे केवल एक निवैधात्मक भाव ग्रहण करते हो सो 
बात भी नही है। वत्तुत वे भगवान्‌ को सत्व, रज और तमोगुणों से अतीत 
मानते है और इसी गुणातीत रूप को निर्युण शब्द से प्रकट करते है। हे सन्‍्तो, मैं 
धोखे की वात्त किससे कहूँ। शृण ही मे निर्गुण है और निर्भुण मे गुण ' इस सीधे 
रास्ते को छो डकर कहाँ बहता फिरा जाय ? लोग उसे अजर कहते है, अमर फऋहते 
है, पर असल बात कोई कहता ही नहीं। वस्ठुत- वह अलख है, अगम्य है । 
लनिर्देधात्मक विदेषण बेबल धोखे है । यह तो ठीक है कि उसका कौई स्वरूष मही 
है, कोई वर्ण नही है, पर यह और भी अधिक ठीक है कि वहू सब घट मे समाया 
हुआ है (और इसीलिए सभी रूप उसके रूप है और सभी वर्ण उसके वर्णे है, फिर उसे 
अहूय या अवर्ण कैसे कह ? )। पिप्ड और वहएण्ड की बातें कही जाती है, पर चाहे 
पिण्ड ही भर चाहे ब्रह्माण्ड, सभी देश और काल में सीमित है पर उसका न तो 
आदि है और न अन्त । फिर उसे पिण्ड और ब्रह्मण्ड में व्यपप्व कह ही दिया गया तो' 
उसका टीक-टीफक परिचय मिल गया ? सही बात यह है कि बढ पिण्ड से भी परे 
है, ब्रह्माण्ड से भी परे है। कवी रदास कहते हैं कि उनका हरि इन सबसे परे है। 
बहू जगुण और सगुण दोतो के ऊपर है, अजर और अमर दोनों के मत्तीत है, अहूप 
और अवर्ण दोनो के परे है, पिण्ड और ब्रह्माण्ड दोनो के अगस्य है। यही कबीरदास 
का निर्गुण राम है|! 
इतला ही नही, बह भाव और जभाव दोवों से परे है, अर्थात्‌ न तो यही कहा 
जा सकता है कि बहू भाव रुप है और न यही कहा जा सकता है कि वह अभाव 
हूप है, 'भावाभावविनिर्भुक्त:' है ।* फिर उसे किसी पक्षविश्येप के द्वारा भी नही 


>> इनमें आप आप सवहिलमैं आप थआफसूँ खेचे। 
माता भौति पड़े सब भाँदे रूप घरे धरे मैर्ल 
सोचि-विचारि सर्व जय देखा, निरगुण कोई ने बतावे । 
बह करीर गूणी अद पड़ित मिलि लीता जस गावे (--क. प्र, पर (86 
8, लोका जाति ने भूलो भाई 
खालिक सलक खलरू में घालिक, सब घद रहये रामए्ई (--बही, पद 5 
2 सती, घौखा कासू कहिये 
बुत निस्युन, तिरयुनमं गृन, वाट छाडि क्यूं बद्धिये 
अजुर-अमर कथे सदर कोई अलेख से क्थणा जाई। 
नाति स्वस्प-वरण नहि जाके घटि-षटि रहो समाई 
ध्यडबअद्वाण्ड कबे सब कोई वाऊ आदि अर बस ने हाई! 
प्यड-बद्माण्ड छाड़ि जे कहिपेँ कहै कबीर हरि सोई ॥-++. ग्र., पद 80 
3. कह्मां ने उजजे उपजा नि जाधे भाव अभाव दिंहुवा। 
डर्दे अस्त जहाँ मति बुध नाटो सहजि राम ल्‍पो लीना 7--नक, ग्रं., पद 79 
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कुछ लोग उपासना तक तो मान लेते हैं, पर प्रार्थना की वात उनकी समझ 
में नही आती । स्व. कविवर रवीन्द्रनाथ ठाकुर ने इस प्रसग मे जो कुछ लिखा है 
वह विशेष रूप से ध्यान देने योग्य है। यह कहना ही बेकार है कि वे ब्रह्म को 
निराकार और गुणातीत मानते थे। परन्तु किसी-किसी वैदान्तिक आचाये की 
भाँति उसे निष्क्रिय नहीं मानते थे। अपने एक प्रवचन के सिलसिले मे उन्होंते 
कहा था (जिसका प्रामाणिक विवरण बाद में 'शान्ति-निकेतन' नामक प्रवस्ध- 
संग्रह में छपा था) कि “कुछ तोग कहते हैं कि उपासना में प्रार्थता का कोई स्थान 
नही है--उपासना केवल-मात्र ध्यान है--ईश्वर के स्वरूप को मन-ही-मन उप- 
लब्ब करना है। यह वात मैं स्व्रीकार कर लेता यदि जगत्‌ मे अपनी इच्छा का 
कोई प्रकाश न देख पता | हम लोहे से प्रार्थना नही करते, पत्थर से प्रार्थना नहीं 
करते--उसी के निकट अपनी प्रार्थन। प्रकट करते हैं जिसमे इच्छा-वृत्ति हो। 
ईश्वर यदि केवल सत्य-स्वरूप हीते, केवल अव्यर्थ नियमों के रूप मे ही उनका प्रकाश 
होता तो उनके निकट प्रार्थना करने की वात हमारे मन मे स्वप्न मे भी नही आती । 
परन्तु कहा गया है वे 'आनन्दरूपम्‌ अमृतम्‌' है, कह गया है वे इच्छामय, प्रेममय, 
आनन्दमय है, इसीलिए सिर्फ “विज्ञान! के द्वारा हम उन्हें नही जानते, इच्छा के 
द्वारा ही इच्छा-स्वरूप और आनन्द-स्वरूप को जानना पड़ता है** 

“हमारे भीतर इस इच्छा का निकेतन हृदय है। हमारा वह इच्छामय हृदय 
कया शूस्य में प्रतिष्ठित है ? उसकी पुष्टि मिथ्या से होती है ? उसका ग्रम्य स्थान 
बया व्यर्थता के बीच मे है ? फिर भला यह विचित्र उपसर्ग (इच्छा-हुदय) कहाँ 
से आया ? किस उपाय से वह मुहत्तं-भर के लिए यहाँ टिका हुआ है ? जगत्‌ में 
बया सिर्फ एक ही धोता है, और वह धोखा हमारा हृदय है ? कभी नहीं । हमारा 
यह इच्छारसमय हृदय जगरदुव्य।पी इच्छा-रस की नाड़ी के साथ बँधा हुआ है। 
वही से वह्‌ आनन्द-रस पाकर जी रहा है, न पाने से उसका प्राण मिकल जता 
है--बह अन्न-बस्त्र नही चाहता, विद्या-शर्बित नहीं चाहता, चाहता है अमृत, 
चाहता है प्रेम । जो कुछ चाहता है, उसे इसी लिए चाहता है कि वह वस्तु क्षुद्र-हूप 
से संसार में और चरम-रूप से उन (भगवान्‌) मे वत्तमान है--महीं तो किसी 
रुद्ध द्वार पर सिर पटककर मरने के लिए उसका जन्म नही हुआ है। हृदय अपने 
को जानता है, इसीलिए यह भी निश्चय रूप से जानता है कि उसकी एक परिपूर्ण 
कृतार्थता अन्तर मे वर्तमान है। इच्छा केवल उसी की ओर है, यह बात नही है, 
दूसरी ओर भी है'”'दूसरी ओर भी इच्छा न होती तो वह निमेष-भर के लिए 
भी इधर नही रह सकती थी, एक कण-भर भी इधर ऐसी वची न रहती जिससे 
निश्वास-प्रश्वास रूप प्राण-क्रिया भी चल सकती। इसीलिए उपनिपदो ने इतना- 
जोर देकर कहा है कि--कोह्ये वान्यात्‌ कः प्राण्यात्‌ यदेप आकाश आनंदो न स्यात्‌ 
एप ह्येवानन्दयति ।--कौन शरीर की चेप्टा करता और कौन जी सकता था, 
यदि आकाश मे वह आनन्द न होता, वे ही आनन्द के दाता हैं ! 

“दो इच्छाओं के बीच दूती का कार्य करती है प्रार्थना। यह प्रार्यना-दुती दो 


पेमझाय जा सः ईैत पक्ष का पि है, नश्ष कायकिद। 
जयन के से; गाधु १३) $ निष्पक्ष भाव के है। जैक 
से तिनका गधा हे) है बै। ६) लोग एक. से क्षे हए है जला 
परम हे कही गीक-.)क ढेप है । कह जानना एकमेकः हीकर है; प 
मेक नि प्रेम से भरे मेन को परम श्रीक्ति व्रि आश्रय भरकर 
चीन । इ्ये गऊ-सैक कहकर नही भया जा पहदूगंगे 
पर्षंदत के ही देसका है ॥? बह जदवीतखादी, की विदत्मक दर्द 
सत्ता मे | न नही है, उेत्कि जैसा कि स्वयं कबीर] जहा है, हम: 
भाव से एकमरेक से मिल हि है। सहज भी हे; पहन वही: 
परम प्रेमपक भेयकान्‌ हज है मिल रहना सहय है ।* 

पि ने तो भी कहा ज सकता बाहर | ही तो परदुगुर वम्कि 
ही गे, बक।क, हक... हे भीतर है बंद है. ९ जगत जो बोझ 
देव रहे और पहचान रहे है बह इेसीति: पह भीतर $. का 
है और पहचनका रह है, सद्गृरु व हैंम बाहर #$३ कहें ? गर भीतर कहे 
तो करा ार--समृच्षी पाह्य रूप मे रिस्यमान स ईंट हो जाती है। अतत 
बह कहर के भीतर तक ऐसा व्कष्त हो रह है हेकर समझाया पेही गा 


बाहर ४ हा है कि ि 

पकेतता। + के) पे दूध %. विषय है वि्न) और ने मुच्टि कु (िन्‍्तर) ।ढह 

मत है। अंक, है, अगोचर है । ३३ उस्तक के लिखकर प्रकट नहीं हक 

सकता । उछे ही भली-माँति जानते है ज) हिकानते है। ७3 गेही जानते वे रह 
ब् ही करेंगे । 
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कुछ लौग उपासना तक तो मान लेते है, पर प्रार्थना की बात उतकी समझ 
में नही आती ! स्व. कविवर रवीन्द्रनाथ ठाकुर ने इस प्रसंग मे जो कुछ लिखा है 
वह विश्लेप रूप से घ्यान देने योग्य है। यह कहना ही वेकार है कि वै ब्रह्म को 
निराकार और यूपात्ीत मानते थे। परन्तु किसी-किसी वैदान्तिक आचार्य की 
भाँति उसे निष्क्रिय नही मानते थे। अपने एक प्रवचन के सिलसिले में उन्होंने 
कहा था (जिसका प्रामाणिक विवरण बाद में 'शान्ति-निकेतन नाम प्रवन्ध- 
संग्रह में छपा भा) कि “कुछ लोग कहते है कि उपासना मे प्रार्थथा का कोई स्थान 
नही है--उपासना केवल-मात्र ध्यान है--ईश्वर के स्वरूप को मन-ही-मन उप- 
लब्ब करना है। यह बात मैं स्त्रीकीार कर सेता यदि जगत्‌ में अपनी इच्छा का 
कोई प्रकाशन देख पाता। हम लोहे से प्रार्थना नही करते, पत्थर से प्रार्थना नही 
करते--उसी के निकट अपनी प्रार्थन। प्रकट करते है जिसमे इच्छा-वृत्ति हो। 
ईश्वर यदि केवल सत्य-स्वरूप होते, केवल अव्यर्थ नियमो के रूप मे ही उनका प्रकाश 
होता ती उनके निकट प्रार्थना करने की वात हमारे मन मे स्वप्न में भी नही आती । 
परन्तु कहा गया है वे 'आतन्दरूपम्‌ अमृतम्‌' है, कह गया है वे इच्छामय, प्रेममय, 
आनन्दमय है, इसीलिए सिफे “विज्ञान के द्वारा हम उन्हें नहीं जानते, इच्छा के 
द्वारा ही इच्छा-स्वरूप और आननन्‍्द-स्वरूप को जावना पड़ता है'** 

“हमारे भीतर इस इच्छा का निकेतन हृदय है। हमारा वह इच्छामय हृदय 
क्या थून्य में प्रतिप्ठित है ? उसकी पुष्टि मिथ्या से होती है ? उसका गम्य स्थान 
बया व्यर्थता के बीच मे है ? फिर भला यह विचित्र उपसर्ग (इच्छा-हृदय) कहाँ 
से आया ? किस उपाय से वह मुहतं-भर के लिए यहाँ टिका हुआ है ? जग्रत्‌ मे 
बया सिर्फ एक ही धोता है, और वह धोखा हमारा हृदय है ? कभी नही । हमारा 
यह्‌ इच्छारसमय हृदय जगद्व्यापी इच्छा-रस की नाड़ी कै साथ बँधा हुआ है। 
वही से वह आनन्द-रस पाकर जी रहा है, न पाने से उसका प्राण निकल जाता 
है--बह अस्न-बस्त्र नही चाहता, विद्या-शक्ति नहीं चाहता, चाहता है अमृत, 
चाहता है प्रेम । जो कुछ चाहता है, उसे इसी लिए चाहता है कि वह वस्तु क्षुद्र-कप 
से संसार मे और चरम-रूप से उन (भगवान्‌) में वर्तमान है--नही तो किसी 
झुद्ध दर पर सिर पटककर मरने के लिए उसका जन्म नहीं हुआ है। हृदय अपने 

गो जानता है, इसीलिए यह भी निरच्रय रूप से जानता है कि उसकी एक परिपूर्ण 
कृताभता अन्तर में वर्समान है । इच्छा केवल उसी की ओर है, यह बांत नही है, 
दूसरी ओर भी है'”"'दूसरी ओर भी इच्छा न होती तो वह निमेप-भर के लिए 
भी इधर नही रह सकती थी, एक कण-भर भी इधर ऐसी बची न रहती जिससे 
मिश्वास-प्रश्वास रूप प्राण-क्रिया भी चल सकती। इसीलिए उपसिषपदों ने इतना 
जोर देकर कहा है कि--कोह्य वान्यात्‌ क. प्राण्यात्‌ यदेप आकाश आनंदो न स्यात्‌ 
एप हवा वानन्दयति ।---कौन शरीर की चेष्टा करता और कौन जी सकता था, 
यदि आकाश में बह आनन्द न होता, वे ही आनन्द के दाता है ! 

“दो इच्छाओं के बीच दूती का कार्य करती है प्राथेना। यह प्रा्थेना-दृती दो 


कबौर | 20 


से भावित है, यहौ कची रदास का निर्मुण राम है। भक्त लोग इस राम को जानते 
है और राम भी भक्तों को पहचानते है।नैन की व्यया बैन जानती है, बैन को 
वैदना श्रवण । पिण्ड का दुस प्राण जानता है, प्राण का ढुस मरण। आस का 
दुःख प्यास को मालूम है, प्यास का दुख पानी को। कवीरदास का निरिचत 
विश्वास है कि इसी प्रकार राम भक्त के दु.व को जानते है? । 


वाह्याचार 


जिन दिनों कबी रदास का आविर्भाव हुआ था उन दिनों हिन्दुओं में पौराणिक मत 
ही प्रवल था। परन्तु यह साधारण गृहस्थो का धर्म था। देश मे और भी नाना 
आंति की सावनाएँ प्रवलित थी। कोई वेंदपाठी था, तो कोई उदासी; कोई ऐसा 
से था जो दीन अस। फिर रह। था, तो कोई दान-पुण्य में ही व्यस्त था; कोई सदिरा 
के सेवन को ही चरम साधन/ मानता था, तो कोई तन्त्र-मन्त्र-औपधादि की करा- 
मात से ही सिद्ध बना फ़िरता था; कोई सिद्ध था, कोई तीथत्रती था और कोई 
घूम्रपान से घरीर को काला बना रहा था। सब थे, पर कोई राम-माम में लीन 
सहीं था । सदगुरु (+- रामानन्द ? ) की कृपा से कवीरदास को यह महामन्त्र 
मिल गया था |? उस समय सुनिश्े, पीर थे, दिगम्बर थे, योगी थे, जगम थे, 


!. जब की पीर हो राजा राम जाने कहूँ काहि को मार्द 

नैने का दुयय वैन जाते दस था दुख खवनाँध 

प्यड का दुख प्रान जाने प्रात वा दुख मरना। 

आम का दुख प्यास झातें प्यास का दुख नीर॥ 

भगति का दुख रान जाने वहीँ दास वबीर ॥--क. प्र., पर 286 
2. ऐमो देखि चरित मन मोह्यों मोर, 

ताथे निम वासुरि युन रमों तोर । 

इक पठदि पाठ, इक प्रमें उदास, इक संगत विररार, रहै विय्ास । 

इफ जोग जुगुति सन हुहि छीन, ऐसे राम साम सगि रहे न लोय । 

इक हूँहि दोव एक देही दावे, इक फरे कलापी सुरापाव। 

इक तवन्मंत औपध॑ (प्र) पान, दम सकते सिद्ध रापे अपॉन। 

परम ततीरथ-य्रत बरि काय जीति, ऐसे राम-वारखू वर ने प्रोवि। 

इक घोम घ्यूटि तने होहि स्पाम, यू मुदरुति नहीं विन रामसाम । 

सतगुद तत्त इच्यो विचार, खसूत इक्छी अवर्से विरवारत 

जुरया मरणदे भये धीर, राम शुशा भई वहिं बबोर (नव. ग्र., प३ 386 
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वेदपाठ, तीर्थस्थान, ब्रतोद्यापन, छूआछून, अवता रोपासना, कर्मकाण्ड इत्यादि 
सबके विरुद्ध कवी रदास ने लिखा है, पर कही भी उनकी गूढ व्याख्याओ को या 
इनकी पृष्ठभूमि के तत्त्ववाद की उल्लेखयोग्य नही समझा ! वस्तुत सारा हिन्दू- 
घर्मं उनकी दृष्टि मे एक वाह्याचारबहुल ढकोसला-मात्र था। उन्होने योगमार्ग की 
भी ढकोसला ही समझा था, पर हमने पिछते अध्यायों मे देखा है कि इस विपय 
का वर्णन वे रस लेकर करते है और उसकी छोटी-छोटी विशेषताओं की भी जान- 
कारी रखते है। परन्तु हिन्दू-मत या तत्त्ववाद की ओर न तो उनऊी वैसी जिज्ञासा 
ही है और न निष्ठा ही । 'दीजक' मे करीव एक दर्जन पद सीधे “पण्डित' था 'पाण्डे 
को सम्बोधन करके कहे गये है । इनमें से कई पद वहुत मामूली परिवत्तेन के साथ 
'कबीरग्रत्थावली' में भी आये हैं। इन पदों मे वे पण्डित से तरह-तरह के प्रश्न 
पूछते है । कहते हैं, छूत कहाँ से आ गयी ? पवन, बीये और रज के सम्बन्ध मे गर्भा- 
शय में गर्भ रहता है, फिर वह अप्टकमलदल के नीचे से उतरकर पृथ्वी पर आता है, 
ऐसी हालत में यह छूत कैते आ गयी ? यही वह धरती है जिप्तमे चौरासी लाख 
योनि के प्राणियों का शरीर सड़कर मिट्टी हो गया । इस एक ही पाट पर परम- 
पिता ने सबको बिठाया है तो फिर छूत कैपे रही ? “इत्यादि ।* यह तर्क निश्चय 
ही युक्तिसंगत है, पर जिस 'पण्डित' से यह प्रश्न पूछा जाता है वह इसका बहुत 
सीचा जवाब जानता है। उस सीधे जवाब को प्रश्नकर्त्ता ने एकदम भुला दिया है। 
गलत हो या सही, 'पण्डित' यह विश्वास करता है कि छूत उसकी सृष्टि नही है 
बल्कि एक अनादि कर्म-प्रवाह का फल है। वह विश्वांस करता है कि प्राणिमात्र 
जन्म-कर्म के एक दुर्वार प्रवाह में वहे जा रहे है। अगर उस्ते सचमुच निरुत्तर 
करना है तो या तो उसे उस अनादि कर्मं-प्रवाह की युक्ति के भीतर से समझना 
चाहिए या फिर जन्म-कर्म-प्रवाह के इस विश्वास को ही निर्मूल सिद्ध कर देना 
चाहिए यह अत्यन्त मोटी-सी बात है। पर कबीरदास के निकट “'पण्डित' या 
'पाण्डे! इतना अदना-सा और उपेक्षणीय जीव था कि उन्होने कभी इस रहस्य को 
समझने की कोशिश नही की । 
इसी प्रकार वे पूछते है, “पण्डित, सोधकर बताओ तो सही, किस प्रकार आवॉ- 
गमन छूट सकता है और घ्म-अर्थ-काम-मोक्ष ये सब फल किस दिशा में वसते है ? 
अगर गोपाल के बिना संसार का कोई स्थान ही नहीं है तो भला लोग नरक कैसे 


, पंडित, देखें मत महेँ जानी । 
कहु धो छूति कहाँ ते उप्जी तर्वाह छूति तुम मानी । 
बंदे बदे रुधिर के सग्रे घट ही महं घट सपर्च । 
अस्ट कॉदल होय पुहुमी आया छूति कट्ाँ ते उपजै ॥ 
लख्व चौरासी नाता वासन सो सभ सरि भौ माटी । 
एके पाठ सकल बेठाये छूति लेत धो काझी। 
छूतिहि जेवन छूर्तिहि अँंचवन छूतिहिं जगत उपाया। 
कहहि कवीर ते छूति विब्रजित जाके संग न माया ।--बीजऊ, शब्द 4! 
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सम्बन्धी उनका ज्ञान सत्संग करके बटोरा हुआ नही था। वस्तुत- योगमत, द्वैतादँत- 
विलक्षण-परमात्म-विश्वास, निर्गुण-निराकार की भावना, समाधि, सहजावस्था, 
खसम-स्वभाव आदि का सस्पूर्ण ज्ञान उन्हे अपनी कुल-परम्परा और कुल-ग्रुर 
परम्परा से प्राप्त हुआ था। पौराणिक हिन्दू मत को दूर पर बैठे हुए दर्शक की 
भाँति ही उन्होंने देखा था । इस बात की उन्होंने कोई परवा ही नही की कि उसके 
भीतर भी कोई आध्यात्मिक तत्त्व है या नही । 

हमने ऊपर लक्ष्य किया है कि वाह्याचारमुलक जिन ध।मिक कृत्यो का खण्डन 
कबीरदास ने किया है, लगभग उन सभी का सण्डन उनके पूर्ववर्त्ती हठयोंगियों ने 
उसी प्रकार की चकनाचूर करनेवाली भाषा मे किया है। लेकिन यह परम्परा और 
भी पुरानी तथा और भी व्यापक है। योगियों के भी पूर्ववर्ती सहजयानी सिद्धों मे 
भिल्त-भिन्‍्न मत के वाह्माचार का वैसा ही जोरदार खण्डन किया है। सरोरुहपाद 
कहते हैं कि “ब्राह्मण ब्रह्मा के मुख से पैदा हुए थे, जब हुए थे तब हुए थे। इस समय 
तो वे भी वैप्ते ही पैदा होते है जैपे दूसरे लोग, तो फिर ब्राह्मणत्व कहाँ रहा ? यदि 
कहो कि संस्कार से ब्राह्मणत्व होता है तो चाण्डाल की भी सस्कार देकर क्यो नही 
ब्राह्मण हो जाने देते ? अगर कही कि ये लोग हाथ में कुस-जल लेकर घर बैठे हवन 
करते है; यदि आग में घी डाल देने से मुक्ति होती हो तो क्यों नही सबको डालने 
देते ? होम करने से मुक्ति हो या नही, धुआँ लगने से आँखो को कप्ट जहूर होता 
है! [” इसी प्रकार नग्न साघुओं को लक्ष्य करके सरोरहपाद कहते है कि “थे लोग 
कपट माया फैलाकर लोगों को ठगा करते है। तत्त्व तो ये जानते ही नही । मलिन 
बैश धारण किये फिरते है और शरीर को व्यर्थ ही कप्ट देते है। नंगे घूमते है और 
केश उखड़वा (लुंचन) देते हैं। यदि नग्त दिमम्थर को मुक्ति मिलती हो तो स्पार- 
कुत्तों की मुक्ति पहले होती चाहिए। यदि नग्न दिमम्बर के मुक्ति होती हो तो 
ऐसे बहुतो की मुक्ति हो जानी चाहिए जिन्हें लोभ है ही नही ! यदि पिच्छी ग्रहण 
करने से मुक्ति होती हो तो मयूर इसका प्रथम अधिकारी है। यदि उज्छ भोजन से 
मुक्ति होती हो ती हाथी-घोड़ो की मुक्ति पहले होनी चाहिए ।”* जैन लोगों में भी 
इस प्रकार के वाह्माचारों के सण्डन की प्रवृत्ति मामूली नही थी । मुनि रामनिह के 


4 ब्रह्मणेहि म जाग हि भेऊ। एबड पढिअउ ए च्चउ बेऊ ॥ [॥॥ 
मट्टी पाणी कुस लइ पढत्त । घर्राह बइसी जग्यि हुणन्त 8 
कज्जे विरहेइ हुअवह होमे। अक्यि टहाविअ बहुएँ छुम्मे ॥ 2 ॥-->व डि ले , पृ. 9 
इसी पर अद्वववत्ञ की टीरा देखिए (वही, पृ 52-54) 
2. दीहू घग्ग जइ मलिणों देसें । णग्गल होइ उपाडिञ केसे ॥॥ 
सव्र्णहि जाण बिंडबिअ बेस । अप्यण दाहिअ मोजय उवेसें ॥ 6 ॥ 
जद णण्या विज होइ मुत्ति ता सुणह सिआजट।! 
लोमुप्पाडपे अत्यि-सिद्धि ता जुजइई. जिवम्यइ व 7व 
पिच्छो-गहणे दिद्ठि मोबंश ता मोरह चारहा 
उज्छे भोजर्ण होइ जाय ता वारिह् तुरगह॥8॥“वबढ़ो, १ 0 
ओर इसी पर बद्यवदञ्ञ दी टीरा, एू. 6-2 


जाने है ? देखो भाई, जो. पेटी जावता उसके लिए नरक है, स्व है, परन्तु को हरि 


पर वह किले है अस्तिल मे 

वात करता है । उसे निरत्तर रत के लिए इस अधिकारी-भशेद के सिद्यालो की 
ही जड़ खोडनी चाहिए थी ; इस प्रकार कवीरकास का 'पर्डित! पेह पतराघारी अब- 
केक्तरा वाह्मण है जो न्मत निचले स्तर का है 

जहाज भी क्यीरदास जे पण्डित के बाह्माक्षर क] पिण्डन किया है वहा जे 
नित्तान्त अदना आदमी: पमझके किया है। के यह जानते है. नही कि दच्डित कै गा 
भी तत्त्तज्ञान है, मोक्ष औ र अपवर्ग की व्याख्या है, >गावहारिक और प्रारमाधिक 
गा पर बहन है; दल और तृद्म की भयदि है, कम और क्य की धारणा है। 
हे वे कत्पना भी नही करते पण्डित हेसे परनो पर अपने शास्त्रों में विचार भी 
किया करता है । हर 

यहाँ इस केधन का यह तात्वय॑ नही है कि कवी रदास मे वाह्याचासोंकी ब्यता 
समझने मे गलनी की है। यहाँ इसी बात का उल्लेख किया जा रहा है कि कवीरदात 
ने 'पश्डिल शा वाण्डे' को कया समझा था याकीसा देखा था। सात्वीय आतक- 
जै।न को छिलम करके और चोकाचार क्षे जेंजाल को झहकर के सहज ही सहन उत् 


पैक पह़ंच सके ये, इसमे कोई सन्‍्हेह नह) यहां केवल: इतना ही प्रकृत है कि कवीर- 
दाय का बहिडस/ जप अदवा आदमी है, स्व और हू कै सिवा औरडुछ 
जानता है ॥; पाँत और उनका अन्घ उप है, ती. रवान और ब्रत- 
उपवाण का है -तत्त्वज्ञन, रीन, आत्म-वि जित, विवेजदु दही, 
अरट बेकार 

अब एक लाये के सू&क चने के साथ त्राह्मग-मत ईस जल्पन्ञाव की 
पता की जाय तो उस 'सत्तग सिद्ध महल बालू कहे गत पर यड़ा दियायी 
दया जिके इतना उैचारिक किया है जहा गया है ($ कबीरदास अतत्मात 
वश से पद सत्तग' के प्र हिन्द बास्त्रीय गे के इेतना जान सके 
मे यह भिद्धनत ते किसी दृढ प्रमाण पर अवारित नही है। यह बहता को 
भनुचित है (# कवीरदाय पत्सगी नही के __ जरूर ही रहे होगे, पर हिलू-धर्म- 
4 बच्ति, थ)॥: “लड मगुझ्ाई, जाति 2 कने वमाई + 

ीम-मोच्छ-कव, द्यिति माई ह 

कर प इच्छित बुद्स द्विफच्छिमि -7त्र> माँझे + 

बन ७) नेरि क्र कली 

अनजाने 43 चरग-क्र्क है, झरि जाने क) टी 

जे इस सोग ट्खु है ६/(२ 8 | 

वाफयुसत २) गा बाह मरणग- नाहि (4 है। 


द् ह 
सर ककार इन्द्र ही सनक, जरें पर बच ययाहे #7-बीजड' छपर 42 


302/ हजार विवेक प्रन्यावलली-4 

गहड-तेले मे वाह्यकतसे इसी प्रकार की पज्जिया जज हैं। बाह्या- 
जार और प्रेत की व्यय: दिखाने के लिए उन्होने उच्ते सांप के केंचुली के ण्प्मा 
दी है। जिस अ्क्रा आवरण के पदलने के तप अं जहर नही जाता, उत्ी 
अकार कह्मदे के फरे तन से पनचुद्धि नह गीती (२ 

गक घूस आने से अधिक-3- ६ 

दि 


पे नही देखते सचमुच के किक 
ते, फोयी “पढ़कर तर वालू सूख गया, भता ऐसा भी 
एक अक्षर को के देख जिस जबपुरी मे तुझे चेक्रेब; फेम है यह 
कलह, वेका: रह्ै न्‍ किसने छूत मानू और किसः बजा कहे 2 हैँ देसता 
बहा एक है) आत्मा है*, इत्यादि । ऐसे आकर के दर्जनों हे आहड़-दोहा हे पंद्रह 
किये जा सकते ॥ के 8. यो की पथ को के अत मात के है 
अथति लगभग ञ्सी है के सहजमत के 
हे थे 


57), बपत्जा डियर), 393 
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और कुरवानी आदि की खरी आलोचना की है। पर चाहे मुसलमानी धर्म के 
बाह्याचार का खण्डन हो या हिन्दू मत के, उन्होने अपने पूर्ववर्तती अक्खड़ योगियों 
की भाँति महज खण्डन के लिए खण्डन नद्दी किया । उनका केन्द्रीय विचार भक्ति 
था। वे भक्त को प्रधान मानते थे। उसके रहने पर बाह्याचार का होना, न होना 
गौण वात है । ऐसा जरूर है कि वे भक्ति की प्राप्ति के बाद वाह्याचारो का स्वय नप्ट 
हो जाना जैसी बात पर विश्वास करते है । उनके मत से भक्ति और बाह्याडम्बर का 
सम्बन्ध सूर्य और अन्धकार का-सा है। एक साथ दोनो नही रह सकते । काजी किताव 
पढ़ते-पढ़ते मर गया, पर तत्त्व कुछ नही समझ सका । कबी रदास कहते है कि यद्यपि 
उनका शरीर मुसलमानी आचार से सस्क्ृत बनाया जाकर मुसलमान बना लिया 
गया, पर वस्तुत' यह सस्कार बाह्य और अधूरा है। उन्हे इस सस्कार द्वारा माजित 
होने का अफसोस नही था । वे तो भक्षित की टेक गहे हुए थे और काजी क्षख मारके 
भी उनको उस मार्ग से विचलित नही कर सकता । एक बार भक्ति की टेक गह ली 
तो कोई भी ब।लद्याचार रास्ता रोकके खडा नहीं हो सकता ॥? पण्डितो ने कहा है 
कि कबी रदास की भकित में सूफी साधना का प्रभाव है। उनकी प्रेम-विरह-सम्वन्धी 
उक्तियों में इस प्रभाव का अस्तित्व दिखाया गया है । यह बात ठीक हो सकती है । 
यद्यपि कबीरदास के खुद के वचमो के वल पर कहा जा सकता है कि प्रेम-भवित का 
बीज उन्हे अन्यत्न से मिला था, पर सूफी साधको से उनका प्रभावित होना असम्भव 
नही है। परन्तु जो लोग उन्हे मुसलिम प्रभावापन्न सुधारक मानते है, वे बहुत ही 
उथले प्रमाणों पर उडती-उड़ती वातें करते है। कवीरपन्थियों का और कोई दावा 
ठोक हो या नही, उनका यह दावा सोलह आने संगत है कि कवी रदास मुसलमान 
नही थे, वषोंकि मुसलमानी वंश मे जन्म और लालन-पालन होना ही किसी को 
मुसलमान नही बना देत।। जस्म से वे मुसलमान रहे ही या नही, विश्वास में बे 
एकदम मुसलमान नही थे। उनके ऊपर मुसलमानी सस्कृति और धर्म-विश्वास का 
कोई गहरा असर नही पड़ा था। और उन्होने कही भी अपने को मुसलमान नहीं 
कहा । मुसलिम धर्में-साधना से उनका सम्बन्ध नाममात्र को ही था। पर मुसलमान- 
बंश में प्रतिपालित होने के कारण उनमे एक प्रकार का साहसिक भाव आ गया था 
और उस दार्शनिक तक-जाल से वे मुक्त थे जो उनके पूर्ववर्त्ती सिद्धों और योगियों 
को अभिभूत किये हुए था। इसलिए वे सहज वात को सहज ढंग से---विना अपर- 


. बाजी कोन कतेय बयाने । 
पडत पढत केते दिन वीते गति एफ नहि जानेंता 
सकति से नेहू पकरि करि सूनति यह ने बदू रे भाई। 
जोर खुदाई तुरक मोहि करता तो आपे कटि किन जाई ॥ 
हों तो तुरक किया शरि सुन्तनति औरतिसो का वहिये 
अधर सरीरा नारि न छूटे आधा हिन्दू रहियेता 
छॉडि बतेव राम वडद्धि बाजी घूत करत हो भारो। 
पकरो टेकः कबीर भगति वी वाजी रहें झख मारी ॥--प प्र, पद 59 


उक्ष की कब्पता किये... “कहे सक्रे के; यह उपलिम-करिवार में परत्षित होगे का 
उत्तम फक था ॥नही वो जिन जिण्डनत्मक विचारों के लिए फ्नहें उपलिम-मावपन 
जा ग्ी जहुत पुरानी थी। 
परण्डिनों के केशव रवाद और अहँ; तवाद की) ह्स उ 
को क्रोमिश की है ककी रदास का अमुक विपय मे एक्रेश्व: रवादी मत 
भव का सुचक है। यह वात है | जब कवीरदास राम और रहोग की. एकता की 
भ। 4रम्परा के ५ 


गत करते है को मे 7रतीय ५२. अद्व॑त * को सामी वर्क 
व के सा. धुल देक। नही होता | अत्यन्त सीकषी-सी- वात अत्यतत 
गधे कौर पर कहते & चृषि रक्तथिता को यही मानते हो दो केक 
कल्पना व्य की राम और हम कह देते से बह दो बही हे 
जिगा। माता औ': हे पर जप करने के हें वत्तु किन गही हे 
जयगी जो उप कथन का यह तात्पयं नही रचित को 


त्यहै। के के 
ज्पादाम कारण की निमिक्त अरण जे कहे, केको एक ही बात है, या जगत को 


ब्रह्म का परिणाम कहो का विकत्त कहो, दोनो एक ही बात है; या खुदा को मी 
रण मानो व, अति के साथ ज्स्का अनिवंच्नीय पम्बन्ध माने, क्षेत्र 
गई फर्क नही है, बल्कुल नही। इच्च कथन का पात्पियं बह है कि. प्राधारण जनता, 
जो वाशनिक (( र कुछ भीनही 0, जिस सर्व: "युक्त परयाल्ा 
वास करनी है वह एक है| है। उसके नव ज ग के अकार से कोई बहस 
गेठी है, बट और प्रकृति के /थू उसके से; बन्‍्ध को लेकर पास्याथ॑ नही है पी 
जात यह है कि गम के बदलने के पस्तु नही बदत एक का को 
भोटे तौर पर जिस रमात्या की कल्पना करत; 4 तरे समाज के मोदी 
फैल्पना मे भिन्न नही है ढी करण है कि ककी रद, अंश प्र जोर दिया 
है जो 'वं-साकषारण की समझ के भीतर 


पर ईैया। कोई॥ 

यदि यह ९केस्करकाद तो अद्वेवव, द्या विश्निष्यइतवाद या कोई और क्ाद 

क्यो नहीं है ? स्कये कवीरदाक अपने को इसे “भोदुओ के लिए निदिष्ट पद्धति ते 
उँपर देखते ३। $ जगकान्‌ के सकी नामो से एक उस्वु का ध्वनितत होना तो ज 


व सर कस के मोह बकाओे | 
विन भरम भेर सयाओे | 
जोमि जप रेचा 4 धरना, चैक तक जा भई करनी ॥ः 
राम २० # जप गुधि ग्रई, जय माना पेगकी सई। 
हरे कक्षर न रे ऋट, बोनन्सत ध्पूस्‍-क ., बड़ रद 
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थे, पर झायद अच्छी तरह ही जानते थे कि इन सामों से अलय-अलग तरह के 
विनार उससे हुए हैं। राम कहते ही 'दश रथ-सुत' का याद आ जाना सम्भव है और 
अल्लाह के साथ बाँग देता हुआ सुन्ला ग्रथित है, इसलिए स्वय वे उस परमात्मा को 
सामातीत भी मानते थे। जिस प्रकार उसका कोई रूप नहीं है, उसी प्रकार कोई 
साम भी नहीं है; कबीरदस की लौ इसीलिए उस परमतत्त्व पर लगी हुई थी जिमके 
यहाँ भत्लाह या राम किसी की सम नहीं है--जो भगवत्सम्बन्धी तत्तत्‌ उद्भट 
कल्पनाओं की पहुँच के वहुत ऊपर है--- 
अलह राम की गरम नहीं, 
तहाँ कबीर रहा ल्यो लाय। 
किस्तु प्रझन है कि आखिर वह कौन-सी वस्तु है जिसने कवीरदास को इतना 

महिमाशाली बना दिया है ? हमने अब तक देखा है कि उनके अधिकांश विचार 
एक पुरानी दीर्घ परम्परा झो देन हैं। यह नही कि कोई वात परम्परा से आने के 
कारण ही हीन हो जाती है--सत्य, दया-धर्म, करुणा-भाव आदि बाते अवादिकाल 
से समादृत है, फिर भी आज का सत्यवादी, दयावान और कारुणिक ध्यक्ति इस 
परम्परा-विहित महत्व का अधिकारी होने के कारण हीन या कम महरकपूर्ण नहीं 
होता । कवी रदास ने अगर महान्‌ आदर्श पुरानी परम्परा से लिया है तो इसलिए 
कबीर का महत्त्व कम नहीं हो जाता । इस अध्ययन का उद्देश्य भी ऐसा कुछ दिखाना' 
नही है, पर कबी रदास का पाठक जानता है कि उनके पदों मे उसे एक कोई अनन्य- 
साधारण बात मिलती है, जो सिद्धों और योगियों की अवड़ता-भरी उक्तियों में 
नहीं है, जो वेदान्तियों के तर्क-कर्कंश ग्रन्थों में नहीं है, जो समाज-सुधारकों की 
हाय-हाय' मे भी नही है। कोई अनन्यमाधारण बात । वह क्या हैं ? फिर वह वस्तु 
भी क्‍या है जिसे रामानन्द से पाकर कबीर-जँता मस्तमौला फककड़ हमेशा के लिए 
उनका कृत हो गया ? दोनों का एक ही उत्तर है। बह बात भक्ति थी। बहू 
मोगियो के पास नही थी, सहजयानी सिद्धो के पास नही थी, कर्मवंगण्डियों के पास 
नहीं भी, 'पण्डितों' के पास नही थी, 'मुम्लाओ' के पास नहीं थी, 'काजियों' के पास 
नहीं थी । इसी परमादुमुत रत्न को पाकर कबीर कृतढत्य हो रहे। भवित भी 
किसकी २? राम की ! राम-साम रामानन्द का अद्वितीय दान था। उनके पहले 
उत्तरासण्ड मे राम विष्णु के अवतार जकूर समझे जाते थे, पर 'परात्पर परंब्रह्म! 
नहीं माने जे ये। इस जियुणातीत मायायीझ परंब्रह्म-स्वरूप राम की अवित की 
रामानन्द ही ले आये ६ राम और उनकी भवित--ये ही रामानगद की कबीर को 
देन हैं। इन्ही दी वस्तुओं ने कबीर को योगियों से अलय कर दिया, सिद्धों से अलग 
कर दिया, पण्डितों से अलग कर दिया, मुत्लाओं से अलग कर दिया। इन्ही को 
पाकर कबीर 'बीर' हो गये--सवत्ते अलग, सबसे ऊपर, सबसे विलक्षण, सबसे 

सरस, सबसे तेज ! 

ऊपर बतायी हुई बाह्याचास्वट्ल शुप्क साधना की मस्भूमि में कबीर खड़े थे। 
वे सहण ही गल जानेवाले जोव नही थे। उनरी भेदक दृष्टि से वेश और भूपा के 


तरहाथा। रा कोई नही मिल्क थाजि लगकर के रेह पक्के यह 
पी कि जिसमे ढेदेय की बात ऊहते बही इक गर देक, क्लिक भाव से, निदके 
होकर जिस व ग से दिल की ही जा सके ऐेसा अल नही रहा आ॥ 
उाकृत भाव हे डैछ लोज रहे 3, १९ प्र थे; स। और आप क्य 


व ही रहे ३; जरा 
के विय से. जजेर है) बे थे। हृदय वेचैन था; ऐसा बम मिल नही रहा था जिक्के 
अमपर्ण सकय से यह पारा-क्सस हैलाहल अमृत हो नाता १ गीक़ ऐसे है कम 
में रामामन्द के उनकी जेट हुई, हे बहुत अच्छा हआ जो गुरु मि्त गये, नही के 
बडी हानि की पेम्भावन/ थी। कौज जानता है, कबीर भी औरोंकी परह माया-हपी 
दीपक के उपना पूर्ण लक्ष्य पेमझकर पतम की तरह # हद पड़ते ? जारी दिया 
वो! ऐसी ४) है । कौन है जो इस गया-दीवक का पतंग नह हैं 


है) क्न 
अगृलियो पर हे गरिने ज। सकते है, जो गुरू उबर 
भदेगुरु को भर अपने को से, गुरुक) पैफलता क्षेक्च गुरुके 
महत्त्व पर. निर्भर नही होकी। ॥ हैं। 8ती भाहिए। कबीर ऐसे ही 
ध्षिप्य 3 +ँ रहे 

अनन्त थी. बुर की महिमा, अनन्त था उपकार अनन्त दृष्टि उ् 
जोन की और को दि या था वह अन्त ? राम-नाम। इस महा: 
मनन की पटवर 2 लायक + में कीकसी गज है 2 केवीरदास के परत 
ऐयाः कौकसा बन था जिले कर रस महादान-मत्य टपा पर अपनी 
अतज्ता प्रकट उरते ॥ उन्हें गरन्रा तो. ग वाष-विद्या गे 
7 ऐवा सह न हीना रहे छ॥ 

सब गा देविया जानी कि ॥ उप 

ऐ +ई का प्िके जग कह विसक । 

जनों हिखदे की फ़िरि सारे डक ॥ 6॥--+ ग्र. ० पर 66 

प्रेम हद # फ़्सिं प्रेमी मि्ते के कोइ । 

प्रेमी को पेशी मि पेश मेक विए अग्नत ले ॥ १५ जढी, 9 67 
3 भी भई पर मिल्या नेद्वि हर गैवी लि 

दीतक दिव्सि पतंग ज्यू, अड्ग पल 49% 

माया गेर कवग प्रक्ति पक बे 

बह क्यीः गुर गान बे, एय-आ। रत ॥ 20॥ 

सतयुद 7 कर कह गिफ हें घूफ़ 

कं त्यू धि से, ज्पू बक दर ॥ 2] ॥-०. ४, ध। 
4 मकगुद मल्गि, अन्त ग्रर 

पिन अने> पपाधिया, चने किक अउक 

कौ दाग, दे को के नाट्र 
पसाके रब गकोदि ४ होगे रु दे॥क ॥>-कल, हि 
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दूसरों को घायल कर दें, पर ऐसा कोई नही मिला था जी स्वयं चोट खाये हुए हो। 
और तब तक रामभज्षित के दृढ़ होने की आशा ही क्या थी जब तक किसी घायल 
से मुलाकात न हो जाती ! २ इस बार उन्हे ऐसा घायल मिला--धायल जो, राम के 
प्रेम का दीवाना था, जो स्वयं भगवद्विरह्‌ की चोट खा चुका था । इस प्रकार के 
कराल इन्द्र से, संशय और दुविधा से छुडा सकनेवाले युगगुरु रामानन्द ही थे। इस 
विपय में उन लोगी को भले ही सन्देह हो जो कवी रदास के नाम उलटा-सीधा मत- 
भतान्तर चलाना चाहते हो, स्वयं कवी रदास को कोई संशय नही था : 
सदगुरु के परताप ते मिटि गयौ सब दुख-दद | 
कह कवीर दुविधा मिटी, गुरु मिलिया रामानन्द !। 
++स. के. सा., .8 
क्‍या हुआ जो वे ब्राह्मण थे और कवी रद/स जुलाहे; क्या हुआ जो वे काशी के 
'आचार्य' थे और कवीरदास कमीनी जाति के “बन्दे' ? प्रेम दूरी नहीं जानता, भेद 
नहीं मानता, जाति नही मानता, कुछ नही देखता । कुमुंदिनी पानी में बसती है, 
चाँद आकाश में, फिर भी जो जिसका मनभावन है वह सदा पास मे ही रहता है । 
अगर गुरु वाराणसी में होते और कवी रदास कही समुद्र-पार, तो भी उनका बत्सल 
स्नेह शिप्य के पास पहुँचकर ही रहता, कबी रदास तो बहुत नजदीक थे -- 
कमोदिनी जल हरि वसे, चन्दा बरसे अकास। 
जो जाही का भावता, सो ताही के पास॥ 
कबीर गुरु बसे बनारसी, सिक्स समन्दर पार। 
विसास्या नहिं. वीसरै, जे गुण होइ सरीर॥ 
+के. ग्रें., पृ. 67 
सो गुरु ने इस राम-नाम के अलौकिक बीज को बो दिया। कबीर ने इसके 
अंकुर को प्रेम की धारा से सीचा (क ग्रं,, पद 26) । धन्य है वह सुन्दरी जिसने 
वैष्णवपुत्र पैदा किया, जिसने राम-नाम का सुमिरत करके निर्मयता पा ली। सारी 
दुनिया भटकती ही रह गयी ।? इस प्रकार सारे ससार को दूँढइ-खीजकर कबीर ने 
ठोक-वजाकर देख लिया कि हरि बिना इस दुनिया में अपना कोई नही है | इस 
राम-नाम की महिमा अपरम्पार है। इस मन्त्र को पाते ही कबीरदास केवड़े के फूल 
हो गये और भक्त लोग भौरो की भोति इस सौरभजाली के चारो ओर एकत्र हो 


सारा सूरा बहु मिले, घाइल मिले न कोइ। 
घाइल ही घाइल मिले, तब राम-भगयति दि होइ॥--क. ग्र., पर 67 
2 कबीर धनि थे सुद्धरी जिन झाया वैस्नो पूद। 
राम सुमरि निरभभ हुआ, सव जग गया अऊत ॥ -- वही, पृ. 53 
3 कबीर यंव जग हडिया, मदिल कथधि चढाइ। 
हुगि बिन अपन कोइ नहिं देखे ठोकि-्वजाइ ॥>-वही, पृ. 64 


यर्थता छिए नही सर थी, थोक पके औीर कुट्तति उन्हें मरमा कही 
पेकता था, फूट वचन और भधुर सब्दजाल उन्हे फ नही सकते न्‍ ़् 
विचित्र अकार के अभाव अनुभव कर रहे ३, पारा संचार 'पती-अपती अप मे 

उन रथ, ऐसा कोई नही मिक्षता था पिगकर बे रह पके । क्या कह 
कि जिसमे हैंदेय की बात कहते वही भार देता, निर्भय भाव से, निशा 
हॉकर जिस ८ गि से दिल की कही जा सके ऐसा कोई मित्र नह रहाबा। 
के उले भाव के उँछ सो रहे थे, पर 7 नही रहे थे; सारा मन भर प्राय पैर 
कै विफ से जऊ येथे। हैंदेय वेचक 5 ऐसा पेकी नही रहा था जिले 
प्रेमएर्ण सयर्गे परा-का्सस हेलाहल अमृत हो बता (१ ठीक ऐसे है) समय 
में रामानन्द मे की भेट हुई, _ह बहुत अच्छा हैआ जो गुरू गे, गही हो 
पड़ी हासिकी / थी। कक जानता है, र्भी औरोड़ी तरह भागा: ह्प्ा 
रीपक को पथ लक्ष्य समझ: कर पतग की हें ने कूद पड़ते ? सारी हुजिया 
गे ऐसी है है, कौन है जो उस माया-दीवक कह वन गया ?ऐेसे वजथागी 
गगुनियों पर हे गिने जा सकते है, जो गरू की कप के जाते है । कवीरदा ने 
'देगुरु को पाकर अपने को समझा, _ | सफलता क्ेक्ल परक्े ही 
>देत्व पर |. 7२ नही लेती नि ही इती चाहिए गैर ऐसे ही 


अनन्त थी इस यु की महिमा, नन्‍्त था उपचार। 'निन्‍्त दृष्टि उत्होंे 
सो दी. और अनन्त को दिला दिया । क्या था वह अनन्त 2 राम-वाम। रेस महा- 
के पटनर देने लायक जगत मे कौनसी चीज है ? हाय, कवीरदास के परम 
ऐसा कीन-सा पक >! जिल्ले देकर वे गुरु बे उस महादान-जत्य टेप पर अपनी 
डैनजषवा प्रकर करते ।६ उन्हे सार-रा तो “हत मिले थे जे अपनी वाय-विद्या ते 


ह्ग्दि कै 

<. प्रेमी पदक के दिये ३३ फल कोर । 

रो "को कमा टी अप होइ ॥ जले, 7. ८३ 
3 नई जा गूर कक ने्वि कर हाषि | 

8 पु दिप्डि तंग ज्यूः फ़ग् कुक दि ॥ (9 फ 

आया सैफ जर फतय झा मि इर बडनत 

कहे कवर इसे स्ाक थं, ए रैक ॥ 20 ॥ 

बार कवि कया कट, गिफि के हैँ चूक । 

भार स्थू पमीक्षि हू, स्पू बात ह्ूह ॥ 2; ॥++ ह, ५५ उ 
4 सतगुरु बी मह्मिय, जपणर 

यो अनेक उपाब्जि, चनेंक रियापण> ॥3॥ 

रमन के पटक, देश ५! कप बाद है 

फेक, 
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गये । जहां-जहाँ कबीर की भक्ति गयी वहाँ-वहाँ राम 
कबीर भया है केतकी, मेंवर भये सब हे 
जहें-जहेँ भगति कबीर की, तहेँ-तहेँ राम निबास 


जन्म-जन्मान्तर से नाना भवचक्र में घूमते हुए कबीरदास 
जीवन का व्यर्थ भार ढोते-ढोते वे हैरान थे, दुःख के बोझ ने. 
दिया था, वे हारे हुए योद्धा की भाँति संसार को सूना देख रहे दे! _ 
समय गुर का साक्षात्कार हुआ | प्रेमभक्ति के महारस से गुरु 
था, उन्होने बड़ी कृपा-पूर्वक वह महारस कबीर को दे दिया। 
असाधारण रस को पीकर वे धन्य हो गये : कप 
घावत जोनि जनम भ्रमि थाके लत 
अब दुखकें हम हार॒गोरे -४. 
कहि कबीर गुरु मिलत महारस 
प्रेम-भगति. बिस्तार्‌यौ रे 3. 
कबीरदास मनुष्य थे, पर इस प्रेम-रस के पान से देवता हो सने:. 
है उस महागुरु की, जिसने मनुष्य को देखते-देखते देवता बना विया/ « 
बलिहारी गुर आपणे दां-हाड़ीकैबार। 
जिनि मानिष ते देवता, करत न लागी बार 
और इस प्रकार द्रविड़ देश में उपजी हुई जिस भक्ति को 
खण्ड मे ले आये थे उसे कबीर ने सप्त द्वीप और नौ खण्डो में 
भक्ति द्राविड़ ऊपजी, लाये रामानन्द। * 
/ परग्रट किया कबीर ने, सप्तद्वीप-तबखण्ड ॥ 
ज-स. के 


सन्‍्तो, भक्ति सतो गुरु आनी' 


कबी रदास ने बार-बार कहा है कि सदुगुरु भक्ति ले आये हैं 0 
कबीरदास की इस भक्ति की व्याख्या करने का प्रयास बहुतों , 
4. बीजक. शब्द !; क. वच , प्‌ 25, पद 66 हु 
अन्याभिलपिता-शून्य ज्ञानकर्माथनावृतम्‌ । ट 
आनूकूल्येन कृष्णानुशीलनं भवितरत्तमा [--भ. र. सि. 4.9 ० कर 


पा 


अपढ़ मेँ: कर इस पमाधान बया। गया कि 
पेमझ- है 
निर्गुण-स और देत-अद्वेतत जादि किसी भी विपय ठीक जन नही था. 
या फिर उन्हे स्वत सर्वनियन्ता विचित्र-विसर 


निः कौ । 
ने अब तक देख विया होगा कि. कर तात्विक दृष्टि छः अद्वेतवादी: नही के ॥ गैर 
उनके 'निगृंण राम मे और वैदान्तियों के पारिमापक “निर्णय” में मौलिक 
भेद है। फ़िर भी रैसमें तो कोई पैन्देह नही (कि फेवीरदास राम को रुफ-रेता, 
आः है ते- थे पर 


कार: इत-अद्वत, “अभाव पे समझते (दिखिए » प्र 
293-29 7) उह है किसका ऐसा भक्ति विपयही 
सकता है ? 

इस पर बहुत कठिन नही है। पवेवादि-सम्मत मत्त बह है कि 
डपयक प्रेम गेही कहते है। (नारद-भ्तिसूत्र, 7-2) | भक्तिरसा: 

प्रतसिन्धु मे मी वात गे इस प्रकार ! यया हैक अनुकूल भगवान के 
विषय में अनुज ही भक्त है नह अनुश्ीकन चान औ: से ढ 
डेआ नही होना हेए और के अनु्ी: करनेवाले के देय में भगवान्‌ की: भक्ति 
के सिद्ा और कोई मापा हक ए। भेगवद्विपयक य अहैतुक या 
कारणहित परे है, वह न तो निरुष। स्वरूप के लि. प्‌ र न अद्वेत 
बना के विरद। वारद-पाकराक्र में स्पष्ट हप से कहा गया $ क्नि भगवान्‌ के 
पैर्वोवाधि-वि[ नेमुक्त स्वरूप को पत्र होकर (अर्थात्‌ अनन्य- भर) समस्त 

इब्द्रियो और मेक के हरा सेवन करना हैं। भक्ति है ।? अद्वेत-भावन; ॥ भवित के; गये 

नही है, समाण है पुतसीदाच, सकयबा: और 

शैव और: पन्‍न्म्िक पाधक। इस अनुसार जी वल्तुत: अगवान्‌ का है. 
र्प है जो मेमवन्च अपने को धयक्‌ सम्नक्च हा है। इक अंग की स्वाभाविक 

मे फ़िर जाने के जो ज्षेप्य है बह अभेदमूलक ञ। थहै। नदी के 
अत्येक बिन्दु जो समुद्र महान्‌ सत्ता वैचीन होने के लिए होड़ चंया रहा है; 
“हे इसी अभी, न्य प्रेम पर ।* नक्ति के रे 
र भरोगाधिविभिमुपत् पैलरत्वेन | निर्मंत्रमू 

देगीकैय इस्तेक्य पेज था फिर्च्क ॥ 

भ. < छू. 3.42 
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का स्वरूप मानवीय चिन्तन-शवित के वश का नही है। वह अविल्तय है। भरत है 
उसकी शक्ति और अगम्प है. उसकी मूत्ति । कवीरदास ने इसी वात को तमसां 
के लिए भगवान्‌ को अवियत-अकल-अनूपम कहा है (क. ग्र., पद 6); अधि 
और अकथ वताया है (पद 36) ; गूँगे का गुड़ (पद 68) और शर्करा (५६ 5) 
कहा है। 
भक्‍त लोग मानते है कि इस अनन्त अचिन्त्य भगवान्‌ को पल लिर 
कर यद्यपि विधिरूप से कथंचित्‌ समझाया जा सकता है (क्योकि श्रृतियों में वेति- 
नेति कह-कहकर उसे निपेथरूप में ही समझाया गया है, केवल 'सत्‌-चित्‌-आतंद' 
कहकर ही उसके विधि-रूप की ओर इशारा किया गया है) फिर भी हम नी 
जानते कि सत्ता (सत्‌), चैतन्य (चित्‌) और आनन्द के अतिरिक्त उसमे और 
कया है। कितने ही भक्त होते है जो उसके अंश-विशेष के साय ही अपनी अभिलतो 
अनुभव करके आत्माराम हो रहते है। वे भगवान्‌ के केवल चैतन्य अंश के का 
अपने चित्स्वरूप को अभिन्‍न समझ लेते है! ऐसे ही भक्त अद्वैतवेदान्ती हैं। य्‌दी 
बे अपने को ज्ञ।नमार्गी कहते है तथापि वे भी वस्तुतः भगवान्‌ के परम प्रेम ही 
साधक है। एक और प्रकार के साधक है जो माया और परम पुरुष को पर्तो 
अलग कर शक्ति और शक्तिमान के भेद को कभी भूलते ही नही। ये ऐश हे 
के उपासक भी वस्तुतः भगवन्‌ के परम प्रेम के ही उपासक है। भगवान्‌ की 
एक ओर अखण्ड है। उसके अंज्-विशेष के प्रति आसक्ति प्रकट करने मार 5 
उसकी अखण्डता खण्डित नही होती। भवित के साथ इन सावना-मार्गोंका गई 
विरोध तो कया होगा, वे सभी वस्तुतः भक्त के ही प्रकार है । यही दिखाने * तर 
श्रीमन्‌ जीवगोस्वामिपाद ने भागवत्त-सन्दर्भ मे पहले ही भगवान्‌ के इस बंर 
प्रेमपरिपूर्ण रूप की वन्दना इस प्रकार की है : 


यस्य ब्रह्मेति संज्ञां वबचिदषि निममे याति चिन्माल-सत्ता- 
प्यशों यस्यांशकः स्वैविदवति वशयन्नेव माया पुमाइव। 
एक यस्यैव रूप विलसति परमव्योम्नि नारायणाडू्, 
स श्रीकृष्णो विधत्ता स्वयमिह भगवान प्रीति तत्यादभाजामू ॥ 
--भागवत-सन्दर्भ [5 


हि ही निकार्त 
जो लोग भक्तिमुलक वाणियों को ऊपर-ऊपर से ही खुरचकर रत पी 
लेना चाहते है, उन्हे उस रस का साक्षत्कार नही हो सकता। भकित भी 


न्‍> उसी के नाम को फेरके छहर धरा, $ 
'घहर के कहै क्या सीर खोयम 
जकत ही फेर सव जब्त है ब्रह्म मे, 
स्थान करि देख कब्बीर गोयम | 
-क. वच , पृ. 3/-2, प३ 80 
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पूर्ण नही है। श्रवण-कीतेन आदि प्रकार भी उपलक्षण भर ही है। भक्ति के बिए 
केवल एक ही वात आवश्यक है---अनन्यभाव से भगवान्‌ की शरणागति, अहैतुक 
प्रेम, बिना शर्ते आत्मसमर्पण | कवीरदास भे इन बातों की चरम परिणति हुई है। 
वे गोविन्द को वार-बार पुकारकर कहते हैः, “हे गोविन्द, मै तुम्हारी धरण आगा 
हूँ, क्यो नही मुझे उवार देते ? वृक्ष के नीचे आदमी छाया के लिए जाता है, जगए 
उस वृक्ष से ही ज्वाला निकलने लगे तो उपाय ही क्या रह जायेगा ? आदमी पानी 
पीकर शीतल होने के लिए जलाशय में जाता है, पर अगर वहाँ से आग की लपद 
निकलने लगें तो वया किया जा सकता है ? हे नाथ, कबीर केवल तुम्ही को जावता 
है, वह तुम्हारी ही शरण आया है, पर कैसे आश्चर्य की वात है कि तुम्ही उसे जला 
रहे हो ! हे गोविन्द, सचमुच ही तुम डरने की चीज वन गये हो । कहाँ वो दु््ह 
अपने प्रेम-पीयूप से शरणागत की रक्षा करनी थी, सो तो तुमने की नहीं, उसे 
वियोग की वक्नलि भे झुलसाने लगे ।” (पद-]2) “अजी हो गुसाई, मे गुलाम है 
भुझे बेच दो । यह सारा तन-मन-धन तेरा है और तेरे ही लिए है। राम ही गाहरे 
है, राम ही सौदागर । कवीर ने तो तन और मन निछावर करके अपने-आपकी राम 
पर कुर्बान कर दिया है ! “? (पद-]3 ) “वालम के बिना कवीरदास की आत्मा 
तड़प रही है। दिन को चैन नही, रात को नीद नही। तेज सूनी है, शरीर चर्षा 
बन गया है। आँखें थक गयी है, राह दिखती नही । हाय रे वेदरदी पिया, तूने मु 
नही ली ! ”* “हाय, वह विरह की मारी वियोगिनी पिऊ-पिऊ करके जाग दे रही 
है। किन्तु निर्गुण है वह पीव, निर्मोही है वह भगव'नू्‌ ! शून्य-समेद्वी राम ही उसके 


. भोव्यदे तुम्हे डरपों भारी । 
सरणाई आयी क्यूँ गहिये, यह कौन वात तुम्हारी 
धूप-दाझते छौह तराई, मति तरबर सचवराऊँ। 
तरबर माह ज्वाला रिक्स, तो वया लेए बु्ाऊ । 
बजे बन जले त जलकूँ घाव, मति जल सीतल होई। 
जल ही माँहि अग्नि जे निउसे, और ने दुजा कोई ) 
तारण तिरण तिरण तू तारण, और न दूजा जाती । 
बहै बद्ीर सरवाई आयो, थाम देव नह मानों ॥--ऊ. प्र., पद 482 
2. में गुलाम मोहि वेचि गुसाई । 
तन-मन-घन मेरा रामजौक ताईं । 
आनि कबीरा हाटि उतारा, 
शोइ गराहर सोइ बेंचनिहारा। 
बेचे राम तो गाय ब्रोन, 
राख राम तो बेचें कोन | 
बढ़े वीर में तनमन जारुया, 
माहिर उपना छिद न विसारया । 
3 तव्के बिन बालम मोर जिया 
दिन नहि चैन शा गह़ि निदिया, तसफ तलफ के भोर विया । 


तनमन भोद रहँट-डभ डोले खून सेज पर जनम छिया। |; 


कवौर / 385 


तातस्थ कूपोध्यमिति ब्रुवाणाः 
क्षारं जल का पुरुषा. पिवन्ति। 


सो, जिस दिन से महागुरु रामानन्द ने कवीर को भक्ति-रूपी रसायन दी, 
उस दिन से उन्होंने सहज समाधि की दीक्षा ली, आँख मूंदने और कान हूँधने के 
टण्टे को नमस्कार कर लिया, मुद्रा और आसन की गुलामी को सलामी दे दी। 
उतका चलना ही परिक्रमा हो गयह, काम-काज ही सेक्ा हो गये, सोना ही प्रणाम 
बन गया, बोलता ही नाम-जप हो गया और खाने-पीने ने ही पूजा का स्थान ले 
लिया । हठयोग के टण्टे दूर हो गये, खुली आँखो से ही उन्होने भगवान्‌ के मधुर 
मादक रूप को देखा, खुले कावो से ही अनहद नाद सुना, उठते-बैठते सब समय 
समाधि का आनन्द पाया और अत्यन्त उल्लास के आवेग में उन्होंने धीपित 
किया : 


साधो, सहज समाधि भली। 
गुरु-प्रताप जा दिन ते उपजी, दित-दिव अधिक चली ॥ 
जहँ-जहूँ डोलो सोई परिकरमा, जो कछु करो सो सेवा । 
जब सोबों तब करो दण्डबत, पूजो और न देवा ॥। 
कही सो नाम सुनो सो सुमिरन, खाँव-पियो सो पूजा। 
गिरह-उजाड एक-सम लेखो, भाव न राखो दूजा॥ 
आँख न मूंदों कान न रूँघो, तनिक कप्ट नहि धारो। 
खुले नैन पहिचानो हुँसि-हँसे, सुन्दर रूप निहारो॥ 
सबद-निरन्तर से मन लागा, मलिन वासना त्यागी। 
ऊठत-बैठत कबहूँ न छूटे, ऐसी तारी लागी॥ 
कह कवी र यह उनमुनि-रहनी, सो परगठ करि भाई। 
दुख-सुख से कोई परे परमपद, तेहिं पद रही समाई॥ 
“--भब्दा, झब्द 30 
धन्य है वे गुर ! वे सचमुच उस अ्रमरी के समान है जो निरन्तर ध्यान का 
- अभ्यास कराकर कीट को भी भ्रमरी (तितली) वना देती है। कीड़ा भ्रमरी हो 
गया, नयी पाँखें फूट आयी, नया रग छा गया, नयी शवित स्फुरित हुई। उन्होने 
- जाति नही देखी, कुल नही विचारा । अपने-आपमे मिला लिया। नाले का पानी 
गंगा में जाकर गंगा हो जाता है, कवी र गुर में मिलकर तद्भूप हो गये। धन्य हो 
- गुरो, तुमने चचल मन को पंगु बना दिया, तत्त्व में तत्त्वातीत को दिसा दिया, 
बन्धन से लिर्वन्ध किया, अमम्य तक गति कर दी। केवल एक ही प्रेम का प्रसय 
- तुमने सिखाया, पर कैसा अचरज है कि इस प्रेममेघ की वर्षा से यह सारा घरीर 
भीय गया ! रससिक्त जात्मा में भक्ति का अकुर लहलहा उठा : 
कबीर बादल प्रेम का, हम परि वरस्या आइव 
अंतरि भीगी जात्मा, हरी नई बनराइ॥ 
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जाने कव तक भटकता फिरेगा। भवजाल विकट है, माथाचक्र अनन्त है, साधन- 
मार्ग दुरधिगम्य है, विध्नी की वाहिनी रास्ता रोके ख़डी है और गृहस्थ लाचार है। 
दूसरे (भक्त) ने उसे लापरवा बना दिया। गलती से भी एक वार हरि-नाम 
जिसने ले लिया उसे कुछ और करने की जरूरत नही, विष्णु का तिलक एक वार 
अगर सिर पर चढ गया तो वैकुण्ठ का दरवाजा खुला है, तुलसी की माला यदि 
किसी प्रकार मिल गयी तो ग्रोलोक में स्थान निश्चित है। कलियुग सब युगो से 
अच्छा है, क्योकि इसमे मानस-पाप का कुछ फल नहीं होता, किन्तु मानस-पुण्य 
का पूरा फल मिलता है। राम का नाम राम से भी वडा है, भय की कोई जरूरत 
नही । योग ने गृहस्थ को जरूरत से ज्यादा सशयालु बना दिया था, भक्ति ने पूरा 
भाशावादी । एक ने मुक्तित को महंगा सौदा बता दिया, दूसरे ने बहुत सस्ता । योग 
में गलदश्षु भावुकता को कोई स्थान नही । जो भक्ति पद-पद पर भक्‍त को कम्प, 
आवेग, जेड़ता और रोमोद्गम की अवस्था में ले आ देती है वह इस क्षेत्र में अपरि- 
चित थी । और यदि सचमुच ही भाग और विभाग कल्पित है, कल्प-विकल्प वेकार 
है, संसार मृग-मरीचिका है, परमतत्त्व विभाग और अविभाग से परे है, सूक्ष्म और 
स्थूल के अतीत है --यदि वह एक-रस है, सम-रस है, तो फिर रोने से होता कया है? 
अखण्ड-चैतल्य-स्वरूप अमायिक परमपुरुष के सामने यह विलाप क्यो ? उस गुणहीन, 

विकारहीन, दग्रा-माया-हीन की पूजा क्या और स्तुति क्‍या ? ? निर्मेमता और अमा- 
मिकता योग की पहली शर्ते है। इसीलिए वह अपने अनुयायी को अकखड़ बना देता 
है। कबी रदास ने यह अवखड़ता योगियो से विरासत मे पायी थी । संसार में भटकते 
हुए जीवों को देखकर करुणा के अश्रु से वे कातर नही हो आते थे बल्कि और भी 
कठोर होकर उसे फटकार बतति थे। वे प्रल्लाद की भाँति सर्वजगत्‌ के पाप को 
अपने ऊपर ले लेने की वाजछा से ही विचलित नही ही पडते थे बल्कि और भी 
कठोर, और, और भी घुप्क होकर सुरत और विरत का उपदेश देते थे। संसार में 
भरमनेवालो पर दया कैसी, मुक्ति के मार्ग में अग्रसर होनेवालो को आराम कहाँ; 
करम की रेख पर मेख न मार सका तो सन्त कैसा : 

ज्ञान का गेंद कर सु का डंड कर 
खेल चोगान-मैंदान माँही। 
जगत का भरमना छोड़ दे बालके 
आय जा भेप-भगवन्त पाही ॥ 


3. अविवेक-विवेक-विवोध इति, अविकल्प-विरुल्प विवोध इति । 

मदि चैकतिरन्‍्तरबोध इति, किसु रोदिपि मानस-्मवंसमः ॥ 

बहुधा श्रुत॒म" प्रवदन्ति यत्े, विदद्तरय मुंगतोयसमः । 

मदि चैकनिरन्तरसबंसमः किमूं रोदिपि मानस-सर्वंसमः ॥ 

सविभक्ति-विभक्तिविद्वीन परम थनुकाय-विज्ञय-विद्वीत एसस । 

माई चैकनिरन्तरमवंशिव. यजवे च कथे स्तवत च कथम्‌ ॥ 
हज गोसक्षमिद्धान्तमग्रह में जयधूत-गोता के बचत, पू. 25 | 
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कठिन है | विरोधी के ही अस्प्र से विरोधी को घायल करने की कला में कवीरदास 
उस्ताद हैं। गगन और पवन के बल पर जातंऊ़ जमानेवाले से यह छोटा-सा प्रश्न 
कितना सहज और फिर भी कितना तिलमिला देनेवाला है : 'गगना-पवना दोनो 
बिनसे बहें गया जोग तुम्हारा ?! 
यह उनकी अनधिकार चर्चा नहीं थी। वे समाधिगम्य परमपुरुष का साक्षा- 
त्कार कर चुके थे, पवन को उलटकर सहश्नारचक्र में ले जा चुके थे, वहाँ के गगन 
का अनन्य-साधारण गर्जन सुन चुके थे, अवशेष अमृत-वर्षी पावस का अनुभव कर 
चुके थे, उस महान्‌ पद को देख आये थे जहाँ कोई विरला ही जा सकता है, जहाँ 
वेद और कतेब की गम नहीं है, जहां की गगन-गुफा में किसी गैव की चाँदनी 
छिठकी हुई है, जहाँ उदय और अस्त का नाम भी नहीं है, जहाँ दिन और रात की 
पहुँच नही है, जो प्रेम के प्रकाश का समुद्र है, जो सदानन्द का विशाल निर्भर है, 
जो अ्रम और श्रान्ति से परे है, जो एक-रस है, ब्रह्म की छौल में (झूले में) वे 
निश्चित रुप से झूल चुके थे : 
करत कलल्‍लोल दरियाव के बीच में, 
ब्रह्म की छौल में हस भूले। 
अर्ध औ” ऊर्ध्व की पेंग वाढी तहाँ, 
पलट मन पवन को कँवल फूले॥ 
गगन गरजे तहाँ सदा पावस झरै, 
होत झनकार नित वजत तूरा। 
बेद-कत्तेव की गम्म नाही तहाँ, 
कहै कब्बीर कोई रमे सूरा॥ 
गगन की ग्रुफा तहें गैव का चाँदना, 
उदय और अस्त का नाम नाही। 
दिवस ओऔ' रैन तहेँ नेक नहिं पाइये, 
प्रेमपरकास के सिन्ध्ु माही ॥ 
सदा आनन्द दुख-दंद ब्याप नही, 
पूरनानन्द भरपूर देखा । 
भर्म और अान्ति तहें नेक आवे नही, 
कहै कब्बीर रस॒ एक पेखावआा 
““शब्दा., पू. 404 
परन्तु वे स्वभाव से फक्कड थे। अच्छा हो या बुरा, खरा हो या खोटा, जिससे | 
एक बार चिपट गये उससे जिन्दगीभर चिपटे रहो, यह सिद्धान्त उन्हें मान्य नहीं 
था। वे सत्य के जिज्ञासु थे और कोई मोह-ममता उन्हें अपने मार्ग से बिचलित 
नही कर सकती थी। वे अपना घर जलाकर हाथ मे मुराड्रा लेकर निकल पड़े थे 
और उसी को साथी वनाने को तैयार थे जो उनके हाथो अपना भी घर जलवा 
सके : | 
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भेप-भगवंत की शेप महिमा करे 
शेप के सीर पर चरन डारै। 
कामदल जीति के कवलदल सोधि के 
ब्रह्म को वेधि के क्रोध मारे॥ 
पदम-आसन करे पौन परिचे करे 
गगन के भहल पर मदन जारे। 
कहत कब्वीर कोई सनन्‍्त-जन जौहरी | 
करम की रेख पर मेश्ष मारै॥ 
-+शब्दा., पु. 50 
परन्तु अकघड़ता कवीरदास का सर्वप्रधान गुण नही है । जब वे अबधू या योगी 
को सम्बोधन करते है तभी उनकी अवखड़ता पूरे चढाव पर होती है। वे योग के 
विकट रूपो का अवतरण करते है, गयन और पवन की पहेली बुझाते रहते है, युल 
भौर सहज का रहस्य पूछते रहते है, ढेत और अद्वैत के सत्त्व की चर्चा करते रहते 
है और अवधू के अज्ञनन पर कुटिल हुँसी-सी हँसा करते है : 
अवधू, अच्छरहूँ सो न्यारा । 
जो तुम पवना गगन चढ़ाओ, करो गुफा में बासा। 
गगना-पवना दोनों बिनसे, कहें गया जोग सुम्हारा॥ 
गगना-मद्धे जोती झलके, पानी-मद्धे तारा। 
घटिंगे नीर बिनसिगे तारा, तिकरि मयो केहि द्वारा ॥ 
मेरुदंड पर डारि दुर्लंची, जोगी तारी लाया। 
सोई सुमेर पर स्राक उड़ानी, कच्चा योग कमाया॥ 
इंगला विनसे, पिगला बिनसे, विनसे सुपमनि ताड़ी। 
- जब उनमनि की तारी टूटे, तव कहूँ रही तुम्हारी !॥॥ 
अद्वैत-विराग कठिन है भाई, ऑंठके मुनिवर-जोगी। 
अच्छर-लौकी ग्रम्म वतावे, स्रो है मुक्ति-विरोगी॥ 
कह अर अकह दुंहूँ तें न्‍्यारा, सत्त-असत के पारा। 
कहै कवीर ताहि लख जोगी, उतारे जाय भव-पारा॥ ् 
इसी भाषा को योगी समझते थे । ठीक भी है, यदि समाधि-मात्रगम्य निर्मम 
की भजन-पूजा विहित नही है तो योगी से भी तो उलट के उसी घुप्कता और उसी 
निर्ममता के साथ पूछा जा सकता है कि बाबा, उनमनि तऊ तो ठीक है, वहाँ वुमन 
माना कि अक्षर-पुरुष का साक्षात्कार कर लिया, परन्तु फिर ? जब समाधि मंग 
हुई,- जब उनममि की तारी टूटी, तब ? तब तो फिर उसी भवजाल में छोड 
आये ) अव तुम्हारी क्या मति होगी ? सो, कबीरदास अवधूत से वात करते समय 
पूरी अक उड़ता से काम लेते है और अपने व्यक्तित्व को बहुत ऊँचे उठाकर दोलवे 
है, वयोकि वे अवथू ये एस मनोभाव को पहचानते है। एक बार भगर उमे अपने 
व्यक्तित्व को ऊपर उठा से जाने की छूट दे दी गयी तो फिर उससे पार पाता 
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कठिन है। विरोधी के ही अस्त्र से विरोधी को घायल करने की कला मे कबी रदास 
उस्ताद हैं। गगन और पवन के वल पर जातंक जमानेवाले से यह छोटा-सा प्रश्न 
कितना सहज और फिर भी कितना तिलमिला देनेवाला है: 'गगना-पवना दोनो 
वबिनसे बहूँ गया जोंग तुम्हारा ? " 
प्रह उनकी अनधिकार चर्चा नही थी। वे समाधिगस्य पर मपुरुष का साक्षा- 
त्कार कर चुके थे, पवन को उलव्कर सहस्नारचकर में ले जा चुके थे, बहाँ के गगन 
का अनन्य-साधारण गर्जेन सुन चुके थे, अवज्ञेप अमृत-वर्षी पावस का अनुभव कर 
चुके थे, उस महान्‌ पद को देख आये थे जहाँ कोई विरला ही जा सकता है, जहाँ 
नेद और कतेव की गम नहीं है, जहाँ की गगन-गुफा मे किसी गैव की चाँदनी 
छिटकी हुई है, जहाँ उदय और अस्त का नाम भी नही है, जहां दित और रात की 
पहुँच नही है, जो प्रेम के प्रकाश का समुद्र है, जो सदानन्द का विशाल निर्मर है, 
जो अ्म और भ्रान्ति से परे है, जो एक-रस है, ब्रह्म की छौल में (झूले मे) वे 
निश्चित रूप से झूल चुके थे : 
करत कल्लोल दरियाव के वीच में, 
ब्रहा की छौल में हस भूले। 
अर्ध औ' ऊध्वे की पेग बाढ़ी तहाँ, 
पलट मन पवन को कँवल फूले॥ 
गगन गरजे तहाँ सदा पावस झरै, 
होत झनकार नित चजत तूशा 
बेद-कत्तेव की गम्म नाही तहाँ, 
कहे कब्बीर कोई रमे सूरा॥ 
गगन की गुफा तहेँ गैव का चाॉँदना, 
उदय और अस्त का नाम नाही। 
दिवस ओ' रेन तहें नेक नहिं पाइये, 
प्रेम-परकास के सिन्‍्धु माही॥ 
सदा आतम्द दुख-दंद व्याप नहीं, 
पूरनानन्द भरपूर देखा। 
भर्म और श्रान्ति तहेँ नेक आवे नहीं, 
कहै कब्बीर रस एक  पेखा॥ 
-“शब्दा., पृ. 04 
परन्तु वे स्वभाव से फबकड़ थे। अच्छा हो या बुरा, सरा हो या खोटा, जिससे | 
एक बार विपट गये उससे जिन्दगीभर चिपठे रहो, यह सिद्धान्त उन्हें मान्य नहीं 
था। वे सत्य के जिज्ञामु थे और कोई मोह-ममता उन्हे अपने मार्ग से विचलित 
नहीं कर सकती थी। वे जपना घर जलाकर हाथ में मुराड़ा लेकर निकल पड़े थे 
ओर उसी को साथी बनाने को तैयार थे जो उनके हाथों अपना भी घर जलवा 
सके : 
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हम घर जारा आपना, लिया मुराड़ा हाथ। 
अब घर जारों तासु का, जो चले हमारे साथ॥ 
++स. के सा. $.8 


वे सिर से पैर त्तक मस्त-मौला थे । मस्त--जो थ्रुराने कृत्यों का हिसाव नही 

रखता, वर्तमान कर्मो को स्वस्थ नहीं समझता और भविष्य में सब-बुछ झ्ाई- 
फटकार निकल जाता है। जो दुनियादार किये-कराये का लेखा-जोखा दुष्स्त रखता 
है, वह मस्त नही हो सकता | जो अतीत का चिट्ठा खोले रहता है, वह भविष्य की 
क्रान्तदर्शी नही बन सकता | जो इश्क का मतवाला है, बह दुनिया के मायन्योस 
से अपनी सफलता का हिसाब नहीं करता। कबीर जैसे फवकड़ को दुनिया री 
होशियारी से क्या वास्ता ? ये प्रेम के मतवाले थे मगर अपने को उन दीवादों मे 
नही गिनते थे जो माशूक के लिए सर पर कफन यांधे फिरते हैं, जो वेकरारी री 
तड़पन में इश्क का चरम फल पाने का भान करते है, क्योकि वेकरारी उस वियोग 
मे होती है जिसमे प्रिय दूर हो--उसे पाना कठिन हो । पर जहाँ प्यारे से एक क्षण 
के लिए भी विछोह नही, वहाँ तड़पन कैसी ? जो गगरी भरी है उसमे छत्कन 
कहाँ ? जहाँ दैत-भावना ही मिट ययी हो उस अजब मस्ती में बेचैंदी कहाँ ? 

हमन है इश्क मस्ताना, हमन को होशियारी बया। 

रहे आजाद या जग से, हमन दुनिया से यारी क्‍्या। 

जो बिछुड़े है पियारे से, भटकते दर-बदर फिरते। 

हमारा यार है हम में; हमत की इन्तजारी क्या) 

खलक राव नाम अपने को, बहुत कर सिर पटकता है। 

हमन गुझनाम साँचा है, हमन दुनिया से यारी क्या। 

न पल बिछुड़े पिया हमसे, नहम बिछुड़ें पियारे से। 

उन्ही से मेह लागी है, हमन को बेकरारी क्‍्या। 

कवीरा इश्क का माता, दुई को दूर कर दिल से। 

जो चलना राह नाजुक हे, हमन सिर बोझ भारी क्या ॥ 

--शब्दा,, पू. |6-7 
इसीलिए ये फककड़राम किसी के धोसे में आनेवाले न थे। दिल जम गया वो 
ठीक है और न जमा तो राम-राम करके आये चल दिये। योग-अक्रिया को उन्होने 
डटकर अनुभव किया, पर जेंची नहीं । उन नकटो के समान चुप्पी साधना उ्हे 
मालूम न था जिन्होने इस आशा पर नाक कटा ली थी कि इस बाधा के दूर हैं ते 
ही स्वगे दिखायी देने लगता है। उन्हे यह परवा न थी कि लोग उनकी असफल! 
पर क्या-क्या टिप्पणी करेंगे। उन्होंने बिना लाग-लपेट के, विना सिझ्नक और संकोव 
के ऐलान किया: 
आसमात्र का आसरा छोड़ प्यारे, 
उलटि देखे घट अयना जी। 


आसमान जयांत्‌ 
व्यायाम और मानच्िकर 
योगी लोग एक प्रकार 
लक्ष्-श्रप्ट होकर जड़ घरीर-विक्ञार 
का परन प्रतियाद्य है, आत्मा-ान्य 
शारीरिक और मानसिक कवःयद 
मात्र है। वह भी बाह्य है । 
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या घुल्यचऋ में यदि घटघटवासी मिलता है, तो 
है। अगर कहते ही कि वह केवल भीतर ही है तो 
मारे लज्जा के पानी-यानी हो जाता है। क्या ययन-गुझ्य के 
के बाहर है, क्या उसके कप-कण में प्रनु ब्यात्त नही है, ह्ूया 








इहुर 


दुनिया में ही वह परम-पुरुष रम रहा है ऑर नीवर उसने शून्य है तो 





गगन से झरले हुए अमृतरत्त का आस्दादन किया भा। यह भू है कवि यह परम- 
पुरुष भीतर नही है। जो कहता है कि दह भीतर हो है दाहर नही, बह सारे दाह्म 
जगत्‌ को ध्यर्य ही लज्जित करता है और जो कहता है कि यह भीतर है ही नही, 
वह झूठा है। कवीरदास हैरान हैं कि क्या फहकर इस जक्प-धपा दी बहे : 
ऐसा लो, नहिं तेसा लो। ) 
मैं केहि विधि क्‍यों, गेंभीरा लो । 
भीतर वहूँ, तो जयमय लाजें 
बाहर कहूँ तो घूठा लो । 
वाहर-भीतर, सक्षल निरच्वर 
गुरूपरताप दीठा लोग 
कबीर की यह पर-फूँक मस्तो, फस्रूड़ाना लापरयाही और निर्मेम अस्तड्ता 
उनके अखण्ड आत्मविश्वास का परिणाम थी। उन्टोने कभी अपने ज्ञान को, अपने 
गुद को और अपनी साधना ये सन्देह की नजरो में महों देखा। अपने प्रति उनरा 
विश्वास कही भी डिया नदी । कभी ग्रतती रहरेश्न टुई तो उन्होंने एक क्षण के 
लिए भी नही सोचा कि इस गलती के झारघ थे रुपयं हो सरते हैं। उनके झा मे 
गलती वरावर प्रक्रिया में टोतो पी, मार्य में होगे पी, साधन से होती दी । शायर 
उनके नाम पर चलनेवाले हजारों ऋजनों में मे ए भी हमारे इस कपन हे प्रीयाद 
में नढ़ी उद्धृत किया जा सझता उनकी अरूद परात्मनिप्ठा मे एड क्षत के पति 
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भी दु्बंलता नही दिप्वायी दो। वे वीर साधक थे, और वीरता असण्ड आल्- 
विश्वास को आश्रय करके ही पनपती हे। फबी र के लिए राधना एक विकेट संग्राम 
स्थलों थी, जहां कोई बिरला घूर ही टिक सकता था । जिसे अपने सिर को उतार 
कर देने की कला नही आती, यह इस मार्ग का राही नही बन सकता : 
पकरिं समसेर मैदान में पैंसिये, 
देह-परजंत कद जुद्ध भाई। 
काट सिर वैरियाँ दाव जहें का तहाँ, 
आय दरवार में सीस नाई॥ 
करत मतवाल जहाँ संत-जन सूरमा, 
घुरत निस्सान तहें गगन धाई॥ 
कहै कब्बीर अब नाम सो सुरखरू, 
मौज दरवार की भक्त पाई॥ 
--झब्दा,, पृ. [06 
कबीर जिस साईं की साधना करते थे वह मुफ्त की बातों से नही मिलता था। 
उस राम से सिर देकर ही सौदा किया जा सकता था : 
साँई सेत न पाइये, वार्ता मिले न कोय। 
कंबीर सौदा राम सौं, सिर विन कद ने होय | 
--स. क. सा. 85-86 
रामानन्द की प्रेम-भवित का यह एक अभूतपूर्व परिणाम हुआ । भक्ति के अधु, 
स्वेद, कम्प आदि महाभाव हो गये । भगवान्‌ का प्रेम वड़ी चीज है, पर उस बड़ी 
चीज को पाने की साधना भी वड़ी होनी चाहिए । प्रेम का यह व्यापार कुछ सार्ता 
का घर नही है कि वात-वात पर मचल गये और फरमाइथ पूरी हुई। यहां तो 
बही प्रवेश पाने का हकदार है जो पहले सिर उतारकर धरती पर रख दे : 
कबीर यहु घर प्रेम का, खाला का घर नांहि। 
सीस उतारे हाथि करि, सो पैसे घर मांहि॥ 
कबीर लिज घर प्रेम का, मारग अग्रम-अगाध। 
सीस उत्तारि पगतलि धरे, तब निकटि प्रेम का स्वाद ॥ 
--क. ग्रे, पृ- 602 
यह प्रेम किसी खेत में नही उपजता, किसी हाट में नहीं विकता, फिर भी जो 
कोई भी इसे चाहेगा, पा लेगा। वह राजा हो या प्रजा, उसे सिर्फ एक शर्ते मानती 
होगी, वह शर्ते है सिर उतारकर घरती पर रख ले। जिसमें साहस नही, जिसमे इस 
अखण्ड प्रेम के ऊपर विश्वास नही, उस कायर की यहाँ दाल नही गलेगी । हरि मे 
मिल जाने पर साहस दिखाने की बात करना बेकार है, पहले हिम्मत करों, भगवार्न्‌ 
आगे आकर मिलेंगे। उथली भावुकता, हिस्दीरिक प्रेमोन्माद और वातूनी इक यह 
बेकार है--अपने अधिगम्य पर अखण्ड विश्वास ही इस प्रेम की कुजी है--विश्वार्त 
जिसमे सकोच नही, द्विधा नही, बाघा नही : 
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प्रेम न खेतों नीपजे, प्रेम न हाट बिकाय। 
राजा-परजा जिस झुचे, सिर दे सो ले जाय ॥ 
सूरे सीस उतारिया, छाडी तन की आस। 
आगेथे हरि मुलकिया, आवत देख्या दास॥ 
भंगति दुहेली राम की, नहिं कायर का काम । 
सीस उतारे हाथि करि, सो लेसी हरि नाम ॥ 
-+क. ग्र., पृ. 70 
कबी रदास भक्त और पवित्रता को एक कोटि में रखते थे। दोनो का धर्म 
कठोर है, दोनो की ब्‌त्ति कोमल है, दोनों के सामने प्रलोभन का दुस्तर जजाल 
दोनों ही काचन-पदर्धर्मी है--बाहर से मृदुु, भीतर से कठोर; बाहर से कोमल, 
भीतर से परुष । सवकी सेवा में व्यस्त, पर एक की आराधिका पतिब्रता ही भक्त 
के साथ तुलनीय हो सकती है। सती की सिन्दू र-रेखा के बदले काजल नही दिया जा 
सकता और कबीर के नैनो मे भी राम रम गया है, दूसरा नहीं रम सकता : 
कबीर रेख सिंदूर की, काजल दिया न जाइ। 
नैत रमइया रमि रहा, दूजा कहाँ समाइ॥ 
भक्त की यह्‌ प्रार्थनी केवल सती की ही शोभ सकती है : 
नैना अंतर आवब तूँ, ज्यो ही नैन भापेउं। 
ना हौ देखों और कूँं, ना तुझ्न देखन देउें।॥ 
मेरा मुझ में कुछ नही, जो कुछ है सो तेरा। 
तेरा तुझको सौपताँ, क्या लागे है मेरा॥ 
कवी रदास में यह जो अपने प्रति और अपने प्रिय के प्रति एक अखण्ट अबि- 
चलित विश्वास था उसी ने उनकी कविता में असाधारण शवित भर दी है। उनके 
भाव सीधे हृदय से निकलते है और श्रोता पर सीधे चोट करते ६ । जो लोग दस 
स्य को नही जानते वह व्यर्थ ही पाण्डित्य-प्रदर्शन से पाठसों का समय नप्ट क्रो 
हैं | प्रेम-भवित का यह पौधा भावुकता की आँच से ने तो सुलसवा ही है कर ने 
तक के तुपारपात से मुरक्ञता है। वह हृदय के प्रतास-प्रद्ठ अलस्तत मे अपना 
रस संचय करता है। न आँधी उसे उखाड़ सकती डे और ने पानी उम दाह मकगा 
है। इस प्रेम मे मादकता नही है पर मस्ती है, ऋभघठा ्द्व द घर कटा रता है । 
असंयम नही है पर मोज है, उच्छू खतता नहीं है पद स्वाथीनता 2, अ्धान#ऋरण 
नहीं है पर विश्वास है, उजड्डता नहीं है प्रट अकबड़ता #--7गकी प्रचम्डवा 
सरलता का परिणाम है, उप्रवा विश्वाम का व, 
है। यह प्रेम वञ्र से भी कठोर है, उस 
जीत भी जीत है। ०] 
हार्यों वो 
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इस सरलता और विश्वास के कारण ही जहाँ वे एक स्वान पर भगवान्‌ के 
विकट अतिथ्य विनोत और हतदर्प दीसते हैं वहाँ दूसरे स्थान पर चुनौती देते हुए 
भी दिस जाते है। पर कही भी उन्होंने शिकायत नही की, मचलने का अमितव 
नही किया, उपालम्भो की झड़ी नही लगायी--महान्‌ की महत्‌ मर्यादा को उन्होंने 
कभी अपनी ससीमता से गेंदला नही किया ! साईं के प्रति उनकी भवित अडिग है। 
वे राम के कुत्ते के रूप में अपना परिचय देते नही लजाते । कबीर राम का कुत्ता 
है, नाम उसका मुठिया है। राम ने ही इस मुत्तिया के गे में एक रस्सी बाँध दी है। 
सो बह जिधर सीचता है, मुतिया भी उधर ही जाता है। जब वह तोन्चो करे 
पुकारता है तो मुतिया भी उसके पास चला जाता है और जब दुर-दुर करता है वो 
बैचारे मुतिया को भागने के सिवा और चारा ही क्या है ? कवीरदास कहते हैं कि 
भगवान्‌ जैसे रसे वैसे ही रहना श्रेयस्कर है, वह जो दे दे वढ़ी खा लेना कर्तव्य है। 
निरीह सारल्य का यह चरम दुष्टान्त है : 
कृवीर कूता राम का, मुतिया मेरा नाउं। 
गले राम की जेवड़ी, जित खेचें तित जाउँ।॥ 
तो तो कर तो बाहुड़ी, दुरि दुरि करे तो जाउ। 
ज्यूं हरि राख॑ त्यूं रहो, जो देवे सो खाउँ॥ 
“+क. ग्रे, पृ 20 
आत्मसमर्षण की यह हृद है । इतमे पर भी मन की प्रतीति नही होती कि यह 
प्रेम-रस पर्याप्त है । क्या जाने उस प्रियवम को कौन-सा ढंग पसन्द हो, कौनसी 
चेशभूषा झचिकर हो। हाथ, उस अजब मस्ताने प्रिय का समाभम कैसा होग 
होगा : 
मन परतीति न प्रेम रस, ना इस तन मैं ढंग । 
क्या जाणो उस पीव-सूँ, कैसी रहसी रग। 
हर --क. पं, पृ- 20 
इस उबित को अपमे प्रति अविश्वास समझना गलती होगी। इसमें केवल 
ब्रेमातिशय्य और औरत्सुक्य प्रकट हुआ है। भक्त को अपने ऊपर पूर्ण विश्वास है, 
पर प्रिय की उच्चता और महिमा के प्रति उसका विश्वास और भी अधिक हैं। 
अबिचल प्रेमी ही यह सोचता है कि उसका प्रेमी कही अतृप्त न लौट जाय। अपनी” 
अपूर्णता इस उत्सुकता और आशंका का कारण होती है, अपने प्रति अवज्ञा नहीं। 
पता नहीं कि कबीरदास ने 'मुतिया' नाम क्यो पसन्द किया। बयां अनुमान 
किया जाय कि उनका वचपन का नाम मुतिया था ? असम्भव नहीं। पर मुतिया 
नाम है वडा जानदार । इस नाम में ही कुत्ते की सारी निरीहता मानी दुम हिंलाती हे 
हुईं सामने खड़ी हो जाती है। कभी-कभी आदचर्य होता है. कि क्‍या यह वहें' 
आदमी है जो दीसियो बार गगन-गुफा का चक्कर लगा लेने के बाद उधर के कोने- 
कोने से ऐसा परिचित हो गया कि बड़े-से-बड़े अवधूत को लखकार सकता है; । 
शास्त्र और परम्परा के जदिल जाल में घुसकर इस सफाई के साथ उसकी पग्रन्विय। 
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ललकारने की भाषा में ही बोलते थे । सारी परिस्थिति का विइ्लेपण न कर सकने- 
वाले पण्डित इसे अटपटी वाणी समझकर सन्‍्तोप कर लेते है या फिर घमण्ड और 
दम्भ समझकर कुछ आश्वस्त-से हो लेते है। 
जो लोग पौराणिक कथाओ को जानते है. उन्हे मालूम है कि करीब-करीब 
सभी देवताओं और ऋषि-म्रुनियों के नाम ऐसी कहानियाँ मिलती है. जिनमे उनके 
चरित्र की विश्युद्धता में सन्देह होता है। पर जो लोग पुराणों के तत्त्ववाद के जान- 
कार है वे उनमें भी भगवलल्‍्लीला का आभास पाते है और उन्हे न तो उक्त कथाओं 
में अविश्वास होता है और न उन मुनियों या देवताओं के चरित्र के विपय में 
सन्देह । कवी रदास पौराणिक कथाओ के धोडे-बहुत जानकार थे, पर तत्त्ववाद के 
कायल न थे, झ्ञायद जानते भी नही थे । इसीलिए उन्होने कथा पर विश्वास करके 
मुनियों और देवताओं के चरित्र को उसी रूप में स्वीकार किया जिस रूप में लिखा 
गया है। अपने ऊपर उनका विश्वास प्रवल था और पौराणिक कथाओ ने सुर-नर- 
मुनि के चरित्रों पर सन्देह करने का अवसर दिया । इसीलिए अत्यन्त सीधी और 
सहज बात कहते समय भी उनके आत्मविश्वास का आक्रामक रूप प्रकट हो ही 
गया : 
झीनी झीनी वीनी चदरिया। 
काहे के ताना काहे कै भरनी, कौन तार से बीती चदरिया | 
इंगला-पिगला ताना भरनी, सुसमन तार से वीनी चदरिया ॥ 
आठ कॉंवल दल चरखा डोलै, पाँच तत्त्व गुन तीनी चदरिया । 
साईं को सियत मास दस लागै, ठोक ठोक के बीनी चदरिया ॥। 
सो चादर सुर-नर-मुनि ओढ़िन, ओढि के मैली कीनी चदरिया । 
दास कबीर जतन से ओढ़िन, ज्यो की त्यो धर दीनी चंदरिया ॥। 
-+शब्दा., पृ. 74 
इसमें दम्भ का लेश भी नही है, घमण्ड का स्पर्श भी नही है । है केवल अपने 
अखण्ड विश्वास और पौराणिक कथानको की सरलतापूर्ण स्वीकृति । सचमुच ही 
तो इस पच तत्त्व और तीन गुण की दरीर-चादर सभी मुनियों जौर देवताओं ने 
ओढ़ के मैली कर दी है। पुराण तो ऐसा ही वताते है और यह भी सच है कि 
कवीरदास ने उस चादर को मैली नहीं होने दिया। कबीर की अन्तरात्मा इस 
महासत्य का अविसंवादी साक्षी है । फिर इसमें दम्भ या घमण्ड कहाँ है ? पर जो 
कोई इसे पढ़ेगा वह इस आत्मविश्वास के आक्रमणकारी पहलू को सक्ष्य किये बिना 
नही रहेगा। सारी वात कुछ इस लहजे में कही गयी है कि वह आक्रमणमूलक हो 
गयी है। 'सुर-नर-मुनि” को उंगली दिखाकर कहना और उनकी तुलना में अपने- 
आपक्नी बैठा देना और फिर उनसे बड़ा वताना निश्चय ही एक ऐसा त्ीत्र कटाक्ष 
है जो लक्ष्मभूत श्रोता को चिढाये बिना नही रह सकता। पर लक्ष्य करने योग्य है 
कहनेवाले की लापरवाही। वह इतनी बड़ी चिढ़ा देनेवाली वात कह गया है सेकिन 
कटुता के साथ नही, और प्रत्याक्रमण की चिन्ता के साथ तो विल्कुल नही | 
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ऐसे थे कबीर । सिर से पैर तक मस्त-मौला; स्वभाव से फककड़, आदत ये 
अक्खड़; भक्त के सामने निरीह, भेपधारी के आये प्रचण्ड; दिल के साफ, दिमाय 
के दुरुस्त; भीतर से कोमल, वाहर से कठोर; जन्म से अस्पृश्य, कर्म से वर्दनीय। 
वे जो कुछ कहते थे अनुभव के आधार पर कहते थे, इसीलिए उनकी उत्तियां वेबने- 
वाली और व्यग्य चोट करनेवाले होते थे। उनके पूर्व वर्त्ती बाह्माचार-विरोधियों ने 
स्वयं अपने लिए वाह्याचार का आडम्वर वना रखा था, इसलिए उनमे वह मस्ती- 
भरी लापरवाही नही थी जो कवीर को इतना आकर्षक बनाये हुए है। फिर उनके 
पूव॑ वर्त्ती सहजयानी बौद्ध ओर योगी लोग जितनी भी पोथी की निन्‍्दा वयो ते करें, 
पोथी उनकी पढ़ी होती थी और भीतर-ही-भीतर वे पोथी की महिमा से अभिगृत 
होते थे । कवीर के समान निर्भीक आत्म-विश्वास के साथ वे कभी नहीं कह पके 
कि- 
मेरा तेरा मनुआ कैसे इक होइ रे ! 
मैं कहता हो आँखिन देखी 
तू कहता कागद की लेखी; 
मैं कहता सुरझावनहारी 
तू राख्यो अरुझाइ रे! 
अखण्ड आत्ममिश्वास और अहैतुक भक्ति के बिना इतनी सफाई से कोई नही 
कह सकता कि तू राख्यो अ्झाइ रे ! सहज बात को सहज ही न कह व्यर दर" 
फेनिल वना देना हो क्या अधिकांश 'कागद की लेखी' का कार्य नही है ? कबीर के 
बहुत दिन वाद एक दूसरे भकत ने कहा था--शुरू से ही कुछ लोग नाना प्रकार के 
पारिभाषिक इब्दो में सोचमे का अभ्यास कर लेते हैं। इनमे जो जितना ही.अर्थि 
कल्पना-प्रवीण होता है उत्तना ही बड़ा पण्डित माना जाता है, पर सही बात यह 
होती है कि इस कौशल से वे भगवान्‌ से क्रमशः दूर ही होते जाते हैं और अपवी 
कल्पनाओ को ही ये तकं-निप्ठ लोग 'शास्त्र” नाम देते है : 
अभ्यासाद्य उपाधिजात्यनुमितिव्याप्त्यादिशब्दावले-- 
ज॑न्मारम्य सुदू रदृरभगवद्वात्त श्रिसंगा अमी । 
ये यत्नाधिक कल्पनाकुशलिनस्ते तम्र विद्वत्तमाः 
स्वीय कल्पनमेव झास्त्रमिति ये जानन्त्यहों ताकिकाः ! है 
--कविकर्णपूर, चैतन्य-चल्घोदय (द्वितीय अंक) 
और भी बहुत दिन वाद एक और कवि ने अचरज-भरी मुद्रा मे व्यर्थ के तर 
जाल को देखकर हैरान होकर कहा है--उनकी बातें मुझे चक्कर में डाल देती है 
लेकिन तुम्हारी वात मेरी समझ मे आ जाती है। तुम्हारा आकाश है और तुम्हारी 
हो हवा है, यह तो बहुत सीधी-सी बात है : 
ओदेर कथाय धाँदा लागे 
तोमार कथा आमि बुशझ्ि। 
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तोमार आकाश तोमार वातास, 
एइ ते सबई सोजादुजि ॥ 
--रवीद्धनाथ ठाकुर 
कृवी र ज्ञान के हाथी' पर चढें हुए थे, पर 'सहज का दुलीचा' डाले बिना 
नही; भक्षिति के मन्दिर मे प्रविष्ट हुए थे, पर 'जाला का धर! समसकर नही; 
बाह्माचार का खण्डन किया था, पर निरुद्वेश्य आक्रमण की मजा से नही; मगवद्विरह 
की आँच में तपे थे, पर आँखों में आंधू भरकर नही; राम को आश्रहपुर्वक पुकारा 
भा, पर वालकोचित मचलन के साथ नदी --स्वेत्र उन्होंने एकसमता (बैलेंस) 
रखी थी। केवल कुछ थोड़े-से विपयो में वे समता स्रो गये थे । अकारण सामाजिक 
उच्ब-नीच मर्यादा के समर्थकों को दे कभी क्षमा वही कर सके, भगवान्‌ के ताम पर 
प्राखण्ड रखनेवालों को उन्होंने कभी छूट नही दी, दुसरों को युमराह बनानेवालो 
को उन्होंने कभी तरह देना उचित नही समझा । ऐसे अवसरो पर वे उम्र थे, कठोर थे 
और आक्रामक थे । पर गुमराह लोगों की यलती दिलाने मे उन्हें एफ तरह का रस 
मिलता था । व्यंग्य करने मे उन्हें जैस्ते तृष्ति मिलती थी। निम्नलिखित पद में गंगा 
महानेवालियों की कैसी कंसकर खबर लो गयी है: 
चली है कुलवो रती गंगा महाय । 
सतुबा कराइन बहुरी भुजाइन, घूँघट ओठे भसकत जाय। 
गठरी वाँधिन मोटरी वाधिन, खसम के मूंड़े दिहिन धराय। 
वबिछुवा पहिरिन औठा पहिरिन, लात खसम के मारिन घाय। 
गंगा न्हाइन जमुना न्हाइन, नौमत मैल लिहित चढाय 
पाँच-पचीस की धक्का खाइन, घरहुँ को पूंजी आई गेंवाय । 
हृत कबीर हेत कर युरु सों, नहीं तोर मुकुती जाइ नसाय ॥ 
“+क, वच., पृ. 44 
भक्त के अतिरेक में उन्होने कभी अपने को पतित नदी समझा; क्यो कि उनके 
दँन्‍्य से भी उनका आत्म-विश्वास साथ नहीं छोड़ देता था ! उतका मन जिस प्रेम- 
हूपी मदिरा से मतवाला बता हुआ था वह ज्ञान के गुण से तैयार की ययी थी, इसी- 
लिए अन्वश्रद्धा, भावुकता और हिल्दीरिक प्रेमोत्माद का उनमें एकान्त अभाव 
था । युगावतारी शक्ति और विश्वास लेकर वे पैदा हुए थे और युगप्रवत्तंक की 
दृढ़ता उनमे बत्त मान थी, इसी लिए वे युग-प्रवर्तत कर सके थे। एक वावय में उनके 
व्यक्तित्व को कहा जा सकता है. वे सिर से पर तक मस्त-मौला मे--वेपरवा, 
दृढ़, उग्र, कुसुमादपि कौमल, वज्मादपि कठोर । ग 


भारतीय धर्म-साधना में कवौर का स्थान 


जिस युग में कवीर आविर्भूत हुए ये उसके कुछ ही पूर्व भारतवर्ष के इतिहास मे 
एक अभूतपूर्व घटना घट चुडी थी। यह घटना इसलाम-जैते एक सुसगठ्ति 
सम्प्रदाय का आगमन था। इस घटना ने भारतीय धर्म-मत और समाज-व्यवस्था को 
बुरी तरह से झकझोर दिया था । उसकी अपरिवत्तनीय समझी जानेवाली जाति- 
व्यवस्था को पहली वार जवर्दस्त ठोकर लगी थी। सारा भारतीय वातावरण 
संक्षुब्ध था । वहुत-से पण्डितजन इस संक्षोभ का कारण खोजमे मे व्यस्त थे और 
अपने-अपने ढंग पर भारतीय समाज और धर्म-मत को सेंभालने का प्रयल कर रहे 
थे; 

सबसे पहले यह समझ लिया जाय कि यह घटना अभूतपूर्व क्यों थी और इसमे 
नवीनता क्या थी । भारतवर्प कोई नया देश नहीं है। बड़े-बड़े साआ्राज्य उसकी 
घूल मे दवे हुए हैं, बड़ी-बड़ी धामिक घोपणाएँ उसके वायुमण्डल में निनादित हो 
चुकी है, बड़ी-वडी सम्यताएँ उसके भ्रत्येक कोने में उत्पन्न और विलीन हो चुकी 
है, उनके स्मृति-चिज्न अब भी इस प्रकार निर्जीव होकर खड़े है मानी अट्टृह्ास करती 
हुई विजयलक्ष्मी को विजली म।र गयी हो ! अनादिकाल से उसमे अनेक जातियों, 
कबीलो, नस्लो और घुमवकड़ खानावदोशो के शुण्ड इस देश में आते रहे है। कुछ 
देर के लिए इन्होने देश के दातावरण को विक्षुव्ध भी बताया है, पर अन्त तक वे 
पराये नही रह सके है। उनके देवता तैतीस करोड सिहासनों में से किसी एक को 
दखल करके बैठ जाते रहे है और पुराने देवताओं के समान ही श्रद्धाभाजन वन 
जाते रहे है--कभी-कभी अधिक सम्मान भी पा सके है। भारतीय सस्क्ृति वी कुछ 
ऐसी विशेषता रही है कि उन कबीलो, नसलो और जातियो की भोतरी समार्ज- 
व्यवस्था और धर्म-मत मे किसी प्रकार का हस्तक्षेप नही किया गया है और फिर 
भी उनको सम्पूर्ण भारतीय बना लिया गया है। भागवत से ऐसी जातियों की एक 
पूरी सूची देकर बताया गया है कि एक वार भगवान्‌ का आश्रय पाते ही ये शुद्ध हो 
गयी है । इनमे किरात है, हुण है, आन्भ्न है, पुलिन्द है, पुक्कस है, आभीर है, शुंग 
है, यवन है, खस है, शक है और भी 0/:-” , 7 बहुत जातियाँ है जिनकी 


नाम भागवतकार नी  . नाव भा, ब ने अतिथियों की जगी 
सकीथी, इसक - कि बहुत घुँे मन्साधना वैयकित # ५ 
रही है। प्रत्येक, 2 कुण्ड बाँध + 


उत्सव हो सकते ६ सी] दा आप 
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श्रेष्ठता की निशानी किसी धर्म-मत को मानना या देव-विज्ञेप की पूजा करना नहीं 
बल्कि आचार-शुद्धि और चारित्य है। यदि एक आदमी अपने पूर्वजों के बताये धर्म 
पर दृढ़ है, चरित्र से शुद्ध है, दूसरी जाति या व्यक्ति के आाचरण की नकल नही 
करता वल्कि स्व॒धर्म में मर जाने को ही श्रेयस्कर समझता है, ईमानदार है, सत्य- 
वादी है, तो वह्‌ निश्चय ही श्रेष्ठ है, फिर वह चाहे आभी र-वंश का हो या पुवकस- 
श्रेणी का | कुलीनता पूर्वजन्म के कर्म का फल है, चारित्य इस जन्म के कर्म का 
प्रतीक है। देवता किसी एक जाति की सम्पत्ति नही है, वे सबके है और सवकी 
पूजा के अधिकारी है। पर यदि स्वयं देवता ही चाहते हो कि उनकी पूजा का 
माध्यम कोई विद्येप जाति या व्यक्ति हो सकता है तो भारतीय समाज को इसमे 
भी कोई आपत्ति नही | ब्राह्मण मातंगी देवी की पूजा करेगा पर मातभ के जरिये । 
क्या हुआ जो मातंग चाण्डाल है ! राहु यदि प्रसन्‍न होने के लिए डोमों को ही दान 
देना अपनी शर्ते रखते हैं तो डोम ही सही। समस्त भारतीय समाज डोम को ही 
दान देकर ग्रहण के अनर्थ से चन्द्र मा की रक्षा करेगा ! इस प्रकार भारतीय सस्क्ृति 
मे समस्त जातियों को उनकी सारी विशेषताओं समेत स्वीकार कर लिया । पर अब 
तक कोई ऐसा “मज़हव” उसके द्व/र पर नही आया था। वह उसको हज़म कर 
सकने की झक्ति नही रखता था । 

“मज़हब' क्‍या है ? मज़हब एक सघटित धर्म-मत है। बहुत-से लोग एक ही 
देवता को मानते है, एक ही आचार का पालन करते है, और किसी मसल, कबीले 
या जाति के किसी व्यक्ति को जब एक वार अपने सघटित समूह मे मिला लेते है तो 
उसकी सारी विज्ञेपताएँ दूर कर उसी विज्येप मतवाद को स्वीकार कराते है। यहाँ 
धर्म-साधना व्यक्तिगत नही, समूहगत होती है । यहाँ धामिक और सामाजिक विधि- 
निषेव एक-दूसरे मे गूंथे होते है। भारतीय सम।ज नाना जातियो का सम्मिश्रण था । 
एक जाति का एक व्यवित दूसरी जाति मे वदल नही सकता, परन्तु मजह॒ब इससे 
ठीक उल्टा है। वह व्यक्ति को समूह का अगर बना देता है। भारतीय समाज की 
जातियाँ कई व्यक्तियों का समूह है, परन्तु किसी मज़हब के व्यवित बृहत्‌ समूह के 
अंग हैं। एक का व्यक्ति अलग हस्ती रखता है पर अलग नही हो सकता, दूसरे 
का अलग हो सकता है पर अलग सत्ता नही रखता। 

मुसलमानी धर्म एक 'मज़ह॒व' है । भारतीय समाज-संगठन से बिल्कुल उल्दे 
तौर पर उसका संगठन हुआ था। भारतीय समाज जातिगत विश्येपता रखकर 
व्यक्तिगत धर्म-साधना का पक्षपाती था, इसलाम जातिगत विज्येपता को लोप 
करके समूह-गत धर्म-साथना का प्रचारक था। एक का केन्द्र-विन्दु चारित्य था, 
दूसरे का धर्म-मत । भारतीय समाज मे यह स्वीकृत तथ्य था कि विश्वास चाहे जो 

भी हो, चारित्य युद्ध है तो व्यक्ति श्रेष्ठ हो जाता है, फिर चाहे वह किसी जाति का 
भी क्यों न हो । मुसलमानी समाज का विश्वास था कि इसलाम ने जो धर्म-मत 
प्रचार किया है उसको स्वीकार कर लेनेबाला ही अनन्त स्वर्ग का अधिकारी है, जो 
इस धर्म-मत की नही मानता वह अनन्त नरक मे जाने को वाघ्य है। भारतवर्ष को 
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ऐस्ते मत से एकदम पाला नहीं पड़ा था। उसने कभी यह विश्वास ही वही विया 
कि उसके आचार और मत को न माननेवाली जाति का कुफ़ तोड़ना उसका परम 
कर्त्तव्य है। किसी और व। परम कर्तव्य यह बात हो सकती है, यह भी उसे नहीं 
मालूम था। इसीलिए जब नवीन थर्म-मत मे सारे संसार के कुफ़् को मिटा देते हो 
प्रतिज्। की और सभी पाये जानेबाले साधनों का उपयोग आरम्भ किया तो भारत- 
वर्ष इसे ठीक-ठीफ समझ ही नही सका । इसीलिए कुछ दिनों तक उत्की समखगा- 
ल्मिका बुद्धि कुण्ठित हो गयी । वह विश्षुब्ध-सा हो उठा। प्रसन्तु विधाता वो यह 
कुण्ठा और विक्षोभ पसन्द नही था। 
ऐसा जान पड़ता है कि पहली बार भारतीय मनीपियों को एक संधवद्ध धर्मा- 
चार के पालन की घकूरत महसूस हुई । इसलाम के आये के पहले इस विद्याल जग- 
समूह का कोई एक नाम तक नहीं था। अब उसका चाम “हिन्दू' पड़ा। हिल्‍्दू जर्या 
भारतीय, अर्थात्‌ गैर-इसलामी मत । स्पष्ट ही गैर-दसलामी मत में कई तरह के 
मत थे, कुछ ब्रह्मवादी थे, रुछ कर्म काण्डी थे, कुछ शैव ये, कुछ बँप्णव ये, कुछ पर्कि 
थे, कुछ स्मा्त थे तथा और भी न जाने क्या-क्या ये। हजारो योजनों तक बिसृत 
और हजारों वर्षों में परिव्याप्त इस जनसमूह के विचारों और परम्परा-्प्राप्त मं 
का एक विज्ञाल जंगल खड़ा था। स्मृति, पुराण, लोकाचार और कुलाचार बी 
विश'ल बनस्थली मे से रास्ता निकाल लेना बड़ा ही दुप्कर कार्य था। स्मा्त परिवतो 
ने इसी दुष्कर व्याप।र को शिरोधाये किया । सारे देश मे शास्त्रीय वचनो की छात- 
बीन होने लगी । उद्देश्य था कि इस प्रकार का सर्वस्म्मत मत निकाल लियाजों 
सके, श्राद्ध-विवाह की एक हो रीति-नीति प्रचलित हो सके, उत्सव-समारोह का 
एक ही विधान ते यार हो सके । भारतीय मनीपा का शास्त्रों को आधार कप 
अपनी सबत्ते बड़ी समस्या के समाधान का यह सबते बड़ा प्रयत्त था। हेगा। 
लेकर कमलाकर और रघुनन्दन तक बहुतेरे पण्डितों ने बहुत परिश्रम के बाद का 
कुछ निर्णय किया वह यद्यपि सर्ववादिसस्मत नहीं हुआ, परन्तु निस्सन्देह स्तूप 
शास्न-वावयों की छानवीन से एक वहुत-कुछ मिलता-जुलता आचार-अवण धर्म॑-म्ते 
स्थिर किया जा सका | निवन्ध-प्रस्यो की यह बहुत बड़ी देन थी। जिस बात 
आजकल 'हिन्दू-सोलिडैरिटी/ कहते है उसका प्रथम भित्ति-स्थापत इस निवरे 
ग्रस्थों के द्वारा ही हुआ था। पर समस्या का समाधान इससे वही हुआ । यों 
इस प्रयत्न की सबसे बड़ी कमजोरी इसकी आचार-प्रवणता ही थी । जी ं 
घर्म-मत भारतीय जन-समाज को संक्षुब्ध कर रहा था बह इस आचार की ; 
महत्त्व ही नही देता था। उसका संगठन बिल्कुल उल्टे किनारे से हुआ था। निबस: 
ग्रन्‍्यो ने जिस आचार-प्रधान 'एकघर्म'-मत का प्रचार किया उसके मूल में ही कं 
स्वीकार करने का सिद्धान्त काम कर रहा था । समस्त शास्त्रीय वाक्यों को ने 
सिर से स्वीकार करके ही यह असाध्य साधन किया गया था। पर जिस 22827) 
से काम पड़ा या वह बहुत वर्जनाग्रही था, अर्थात्‌ वह्‌ निर्दयताएूर्वक अन्यान्य रा 
को तहेस-नहस करने की दीक्षा ले चुका था और धार्मिक वर्जवशीलता ही उधर 


कंबोर / 333 


मुख्य अस्त्र था। यद्यपि वह समाज धांभिक रूप में वर्जनशील था, पर सामाजिक 
रूप में ग्रहणशील था, जबकि हिन्दू-समाज धार्मिक रूप से प्रहणणील होकर भी 
सामाजिक झूप में वर्जनशील था। हिन्दू-समाज धामिक साधना को स्वीकार कर 
सकता था, पर फिसी व्यक्ति-विशेष की धर्म-मत में ग्रहण करने का पक्षपाती नहीं 
था । उधर सुसलमानी समाज व्यक्ति को अपने धर्म-मत मे शामिल कर लेने को 
परम कर्त्तव्य समझता था; परन्तु किसी विश्येप धर्म-वाधना को अपने किसी व्यक्ति 
के लिए एकदम वर्जनीय मानता था। निवन्ध-अन्यों ते हिल्दू को और भी अधिक 
हिन्दू बता दिया, पर मुसलमानों को आत्मस्तात्‌ करने का कोई रास्ता नहीं 
बताया । 
इस प्रकार मुसलमानों के आगमन के साथ ही साथ हिन्दू-धर्मे प्रधानत: आवार- 
प्रदण हो गया । तीथे, ब्रठ, उपवास और होमाचार की परम्परा ही उसका फैस्द- 
बिन्दु हो गयी | इस समय पूर्व और उत्तर में सबसे प्रबल सम्प्रदाय साथपस्थी 
योगियों का था। हमने पहले ही देखा है कि ये लोग शास्त्रीय स्मात्त-मत को भी 
नहीं मानते ये और प्रस्थानत्रयी (अर्थात्‌ उपनिषद्‌, ब्रह्मसूत्र और गीता) पर आधा- 
रित किसी दार्शनिक मतवाद के भी कायल नहीं थे । पर जनता का ध्यान ये 
भाकृष्ठ कर सके थे। विविध सिंद्धियो के द्वारा वे काफी सम्मान और सम्भम के 
पान बन गये थे। ये गुणातीत शिव या निर्गुण-तत्त्व के उपासक थे। पर इनकी 
उपासवा ध्यान और समाधि के द्वारा होती थी। विविध भाँति की शारीरिक 
साधनाओं के द्वारा, जिन्हे काया-साधन कहते भे, लोग परम-तत्व को पाने के 
प्रयासी थे। इनमें जो सिद्ध, साधक और अवधूत थे वे घरवारी नही होते थे, पर 
इनके शिष्यों में बहुत-से आश्रमश्रप्ट गृहस्थ थे जो योगी जाति का रूप धारण कर 
चुके थे। हिन्दूधर्म इन आश्रभअ्रष्ट गृहस्वों का सम्माव तो करता ही न था, उत्दे' 
उन्हें तिरस्कार की दृष्टि ते ही देखता था । ये आश्रमश्रण्ट गृहस्थ न तो हिन्दू पे--- 
वर्धोकि वे हिन्दुओं के किसी मत या आचार के कायल ने थै---और न मुसलमाव--- 
वंयोकि इन्होने इसलामी धर्म-मत को स्वीकार नहीं कर लिया था। कुछ काल के 
इसलामी संसर्ग के बाद ये लोग धीरे-धीरे सुसलमानी धर्म-मत की ओर शुकने लगे, 
पर इनके संस्क्रार बहुत्त दिनो तक बने रहें ) जव वे इसी प्रक्रिया मे से गुणर रहे थे 
उसी समय कबीर का आधिर्भाव हुआ था । 
यहाँ दो और प्रधान धामिक आन्दीलनो की चर्चा कर लेनी चाहिए। पहली 
घारा पश्चिम से आयी । यह सूफी लोगों की साधना थी ! मजह॒दी मुसलमान हिन्दू 
धर्म के भमृंस्थान पर चोट नहीं कर पाये थे, वे केवल उसके बाहरी झरीर को 
विक्षुब्ध कर सकते थे । पर सूफी लोग भारतीय साधना के अविरोधी थे। उनके 
उदारतापूर्ण प्रेम-मार्ग ने भारतीय जबता का चित जीतना आरम्भ किया था | 
फिर भी ये तोग आचार-प्रधान भारतीय समाज को भाकृप्ट नही कर सके। 
उसका सामंजस्य आचार-अधान हिन्दूधर्म के साथ नढ़ी हो त्का। यहाँ यह बात 
स्मरण रखने की है कि न दो सूफी मतबाद और न योगमार्गीय निर्युण परम-तत्व 
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मुख्य अस्त्र था। यधथपि वह समाज धामिक रूप में वर्जजशोल था, पर सामाजिक 
रूप में प्रहणशील था, जबकि हिन्दू-समाज धार्मिक रूप में ग्रहणशील होकर भी 
सामाजिक रूप में वर्जनशील था। हिन्दू-समाज धामिक साधना को स्वीकार कर 
सकता था, पर किसी व्यक्ति-विशेष को धर्म-मत में ग्रहण करने का पक्षपाती नहीं 
था। उधर मुमलमानी समाज व्यक्ति की अपने धर्म-मत में ज्लामिल कर लेने को 
परम कर्तव्य समझता था; परन्तु किसी विश्वेष धर्म-साधना को अपने किसी व्यक्ति 
के लिए एकदम वर्जेनीय मानता था। निवन्ध-प्रस्थो ने हिन्दू को और भी अधिक 
हिन्दू बना दिया, पर मुसलमानों को आत्मसात्‌ करने का कोई रास्ता नहीं 
बताया । 
इस प्रकार मुसलमानों के आगमन के साथ ही साथ हिन्दू-धर्म प्रधानतः आचार- 
प्रवण हो यया । तीर्थ, व्रत; उपदास और होमाचार की परम्परा ही उसका केच्द्र- 
बिन्दु हो गयी । इस समय पूर्व और उत्तर में सबसे प्रवल सम्प्रदाय नाथपन्‍्थी 
योगियों का था। हमने पहले ही देखा है कि ये लोग शास्त्रीय स्मार्त-मत को भी 
नहीं मानते थे और प्रस्थानत्रयी (अर्थात्‌ उपनिपद्‌, ब्रह्मथूत्र और गीता) पर आधा- 
रित किसी दार्शनिक मतवाद के भी कायल नहीं थे। पर जनता का ध्यानये 
आकप्ट कर सके थे। विविध सिद्धियों के द्वारा वे काफी सम्मान और सम्भ्रम के 
पात्र बन गये थे । ये गुणातीत शिव या निर्मुण-तत्व के उपासक थे। १९ इनकी 
उपासना ध्यान और समाधि के द्वारा होती थी। विविध भाँति की शारीरिक 
साधनाओं के द्वारा, जिन्हें काया-साधन कहते थे, लोग परम-तत्त्व को पाने के 
प्रयासी थे। इसमें जो सिद्ध, साधक और अवधूत्त थे वे घरवारी नहीं होते थे, पर 
इनके शिप्यो में बहुत-से आश्रमअ्रप्ट गृहस्थ थे जो योगी जाति का रूप धारण कर 
चुके ये। हिन्दूध्म इन आश्रम प्रष्ट मृहस्थों का सम्मान तो करता ही त था, उत्दे 
उन्हें तिर॒स्कार की दृष्टि से ही देखता था । ये आश्रमश्रष्ट गृहस्थ व तो हिन्दू थे--- 
क्योंकि वे हिन्दुओं के किसी मत या आचार के कायल वे थे---और न मुंसलमान--- 
वैयोकि इन्होने इसजामी धर्म-मत को स्वीकार नहीं कर लिया था। कुछ काल के 
इसलामी संसर्ग के वाद ये लोग धीरे-धीरे मुसलमानी धर्मं-मत की ओर झुकने लगे, 
पर इनके संस्कार बहुत दिनों तक बने रहे । जब वे इसी प्रक्रिया में से गुजर रहे थे 
उसी समय कबीर का आविर्भाव हुआ था । 
यहाँ दी और प्रधान धामिक आन्दोलनों की चर्चा कर लेनी चाहिए। पहली 
घारा परिचम से आयी । यह सूफी लोगो की साधना थी ) मजहवी मुसलमान हिंत्दू 
धर्म के मर्मृस्थान पर चोट नही कर पाये थे, वे केवल उसके बाहरी शरीर को 
विक्षुब्ध कर सकते थे। पर सूफी लोग भारतीय साधना के अविरोधी ये। उनके 
उदारतापूर्ण प्रेम-मार्ग ने भारतीय जनता का चित्त जीवमा आरम्म किया था । 
फिर भी ये लोग आचारूप्रधान भारतीय समाज को आक्षृष्ट नही कर सके। 
उसका सामंजस्य आचार-प्रधान हिन्दूधर्म के साथ नही हो सका। यहाँ यह बात 
स्मरण रखने की है कि न तो सूफी मतवाद और न योगमार्गीय निर्मुण परम-तत्त्त 
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ऐसे मत से एकदम पाला नहीं पड़ा था। उसने कभी यह विश्वास ही नहीं डिया 
कि उसके आचार और मत की न माननेवाली जाति का कुफ़ तोड़ना उम्का परम 
कर्तव्य है। किसी और का परम कर्तव्य बह बात हो सकती है, यहू भी उसे नहीं 
मालूम था। इसीलिए जय नवीन ध्मे-मत मे सारे संसार के कुकर को मिटा देनेवी 
प्रतिज्ञा की और सभी पाये जानेवाले साथनों का उपयोग आरम्भ किया तो भाख- 
वर्ष इसे ठीक-ठीफ समझ ही नही सका | ससीलिए कुछ दिनो तक उसकी समखगा- 
त्मिका बुद्धि कुष्ठित हो गयी ! वह विक्षुब्ध-सा हो उठा। परन्तु विधाता को यह 
कुण्ठा और विक्षोभ पसन्द नही था। 

ऐसा जान पड़ता है कि पहली वार भारतीय मनीपियों को एक सपवढ़ पर्मा- 
चार के पालन की जरूरत महसूस हुई। इसलाम के आने के पहले इस विज्ञात जन 
समूह का कोई एक नाम तक नही था । अब उसका नाम 'हिन्दू' पड़ा । हिन्दू अर्थ 
भारतीय, अर्थात्‌ गैर-इसलामी मत | स्पप्ट हो गैर-इसलामी मत में कई तरह के 
मत थे, कुछ ब्रह्मवादी थे, कुछ फर्म काण्डी ये, कुछ शैव थे, कुछ वैष्णव थे, ठुछ धराक 
थे, कुछ स्मार्त थे तथा और भी न जाने वया-वया थे। हजारों योजनों तक विस्तृत 
और हजारों वर्षो से परिव्याप्त इस जनसमूह के विचारी और परम्परा-आप्त गे 
ई * 4.००... लेन 
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दीन होने लगी । उद्देश्य था कि इस प्रकार का सर्वेसम्मत मत निकाल लियावां 
सके, थ्राद्-विवाह की एक ही रीति-नीति प्रचलित हो सके, उत्सव-समारोहका 
एक ही विधान तैयार हो सके । भा रतीय मनीपा का शास्त्रों को आधार मानकर 
अपनी सबते बड़ी समस्या के समाधान का यह सबसे बड़ा प्रयत्न था। हेमादि से 
लेकर कमलाकर और रघुनस्दन तक वहुतेरे पण्डितों ने बहुत परिश्रम के बाद जी 
कुछ निर्णय किया वह यद्यपि सर्ववादिसम्भत नही हुआ, परल्तु निस्सन्देह्‌ स्तूपीयूर्त 
शास्त्र-वाक्यों की छानबीन से एक बहुत-कुछ मिलता-जुलता आचार-प्रवण धर्म-# 
स्थिर किया जा सका । सिवन्ध-प्रन्यो की यह बहुत बड़ी देन थी । जिस बात कौ 
आजकल 'हिन्दू-सोलिडैरिटी” कहते है उसका प्रथम भित्ति-स्थापन इन विन 
ग्रस्थी के दवरा ही हुआ था। पर समस्या का समाधान इससे नही हुआ । 

इस प्रयत्न की सबसे बड़ी कमजोरी इसकी आचार-प्रवणता ही थी । 088 

० 2८5 


के "हल जे नल नआव्चिचच्चनचणलत के 
स्वीकार करने का सिद्धान्त काम कर रहा था। समस्त शास्त्रीय वाययों की वेद 
शिर से स्वीकार करके ही यह असाध्य साधन किया यया था ) पर जिस प्रतिद्वद्दी 
से काम पड़ा या बह चहुत वर्जनाग्रही या, अर्थात्‌ वह निर्देयतापुर्वक अच्यान्य मठ 
को तहस-महूस करने की दीक्षा ले चुका था जौर धा्िक वर्जनशीलता ही उ्तवां 
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मुख्य अस्त्र था। यद्यपि वह समाज धामिक रूप में वर्जनशील था, पर सामाजिक 
रूप में ग्रहूणशील था, जबकि हिन्दू-समाज धार्मिक रूप में ग्रहणशील होकर भी 
सामाजिक हूप में वर्जनशील था ! हिन्दू-समाज धामिक साधना को स्वीकार कर 
सकता था, पर किसी व्यक्ति-विशेय को घम्म-मत में ग्रहण करने का पक्षपातती नहीं 
था। उधर मुसलमानी समाज व्यक्ति को अपने धर्म-मत से शामिल कर लेने को 
परम कर्तव्य समझता था; परन्तु किसी विशेष धमं-साधना को अपने किसी व्यक्ति 
के लिए एकदम वर्जनीय मानता था। निवन्ध-ग्रल्थों ने हिन्दू को और भी अधिक 
हिन्दू बना दिया, पर मुसलमानों को आत्मसात्‌ करने का कोई रास्ता नहीं 
बताया । 
इस प्रकार मुसलमानो के आगमन के साथ ही साथ हिन्दू-धर्म प्रधानत: आचा र- 
प्रवण हो गया) तीथं, व्रत; उपवास और होमाचार की परम्परा ही उसका कैच्ध- 
बिन्दु हो गयी। इस समय पूर्व और उत्तर में सबसे प्रवल सम्प्रदाय लाथपस्थी 
मोगियो का था। हमने पहले ही देसा है कि ये लोग शास्त्रीय स्मात्तं-मत् को भी 
नहीं मानते थे और प्रत्थानत्रयी (अर्थात्‌ उपनिपद्‌, ब्रह्मसून्त और गीता) पर आधा 
रित किसी दार्शनिक मतवाद के भी कायल नही थे । पर जनता का ध्यानये 
आह्ृष्ट कर सके थे। विविध सिद्धियों के द्वारा वे काफी सम्मान और सम्भ्रम के 
पात्र बने गये थे । ये गुणातीत शिव या निर्मुण-तत्त्व के उपासक थे । पर इनकी 
उपासना ध्याव और श्रमाधि के द्वारा होती थी । विविध भाँति की शारीरिक 
साधनाओं के द्वारा, जिन्हें काया-साधन कहते थे, लोग परम-तत्त्व को पाते के 
श्रयासी थे। इनमें जो सिद्ध, साधक और अवधूत थे वे घरवारी नहीं होते थे, पर 
इनके ध्िप्पों में वहुत-से आश्रमश्रप्ट गृहस्थ थे जो योगी जाति का रूप धारण कर 
चुके थे। हिन्दूधर्म इन आश्रमश्नप्ट गृहस्वों का सम्मान ती करता ही न था, उल्टे 
उन्हें तिरस्कार की दृष्टि से ही देखता था। ये आथमभ्रप्ट गृहस्थ न तो हिन्दू थे--- 
क्योंकि वे हिन्दुओं के किसी मत या आचार के कायल व थे---और न मुसलसान-- 
क्योकि इन्होने इसलामी धर्मं-मत को स्वीकार नहीं कर लिया था। कुछ काल के 
इसलामी संसर्ग के वाद ये लोग धीरे-धीरे मुसलमानी घर्मेन्‍्मत की ओर झुकने लगे, 
पर इनके संस्कार वहुत दिनों तक वने रहे । जब वे इसी प्रक्रिया में से गुजर रहे थे 
उसी समय कवौर का आविर्भाव हुआ था । 
यहाँ दो और प्रधान धाधरिक आन्दोलनों की चर्चा कर लेनी चाहिए। पहली 

धारा परिचम से आयी । यह सूफी लोगो की साधना थी । मजह॒वी मुसलमान हिन्दू 
धर्म के मर्मस्थान पर चोट नही कर पाये थे, वे केवल उसके बाहरी झरीर को 
विक्षुब्ध कर सकते ये। पर सूफी लोग भारतीय साधना के अविरोधी ये। उनके 
डदारतापूर्ण प्रेम-मार्ग ने भारतीय जनता का चित्त जीतना आरम्भ किया था । 
फिर भी ये लोग आत्ार-प्रधान भारतीय समाज को आक्ृष्ट नहीं कर सके। 
उसका सामंजस्य आचार-प्रधान हिन्दूधरमं के साथ नदी हो सका। यहाँ यह बात 
अरण रखने की है कि व तो सुफी मतवाद और ने योगमार्गीय निर्भेग परम-तत्त्व 


336 | हजारीप्रसाद दिवेदी प्रस्यावलौ-4 


रस का चाहक है, और स्वयं आनन्द-रूप होकर भी वह तब तक आनन्‍्दवान्‌ नहीं 
हीता जब तक उसे रस न मिल जाय। यह विरोधाभास है, पर भवतो का दावा है 
कि उन्होने अनुभव-रूप में साक्षात्कार किया है : 
रसो वे स.] रस झ्ाववायं लब्ब्वानन्दी भवति। को हंवान्यात्‌ कः 
प्राध्यात्‌ यदेव आकाश आननन्‍्दो न स्यात्‌ । (वैत्तिरीय. 2-7) 
जो तक से इसका अनुसन्धान करना चाहेगा उसके लिए यह बात रहस्य-सी 
दीखेगी, पर जो प्रेम की दृष्टि से देखेगा उसके लिए इसमे कोई रहस्य नही है, कोई 
असंगति नही है और न कोई विरोध ही है। उसके लिए यह भगवान्‌ की लीला है। 
बह स्वयं इस लीला का जाल पसारे हुए है, इसलिए स्पष्द ही उसे प्रेम की भूख है। 
यह पूछना बेकार है कि उसे क्या कमी है जो यह्‌ भूख लगी ? क्योकि यह सब 
उसकी लीला है। सही इतना ही है कि वह रस पाये बिना आनन्दी नही होता-- 
'रसं हां वाय लब्ध्वानन्दी भवति ।' इसी लीला के लिए प्रेम-भिखारी साईं राह 
चलते भवत पर रंग डाल देता है। जो दुनियादार है और जिनकी वृत्तियाँ बहिर्मुत्ी 
है वे उस रंग की लीला को अनुभव ही नही करते, अपने रास्ते चले जाते है। पर 
जो अनुभवी है वे व्याकुल हो उठते है। उन्हें एक व्याकुल पुकार सुनायी देती है। 
जैसे प्रियतम ने छेड़थानी करके एक ऐसी पुकार फेंकी है जिसक्री चोट सभालना 
मुश्किल है। यह पुकार सारे शरीर को बेध डालती है। इसकी कोई औपध नही, 
मन्त्र नही, जड़ी मही, बूटी तही,--वैचारा वैद्य क्या कर सकता है ? इस प्रकार 
की चोट जिसे लगी वही अभिभूत हो गया । देवता हो या मनुष्य, मुनि हो या राह 
चलता आदमी, पीर हो या औलिया, एक वार चोट लगने पर अपने को संभाल 
रखना कठिन हो जाता है। कवी रदास गवाह है कि साईं के इस रंग का चोद खाया 
भनुष्य सव रंगों से रण जाता है और फिर भी इसका रग सब रंगो से न्यारा होता 
है। स्वयं कबी रदास रंग चुके थे । वे इस अकारण प्रेम-पुका र से धायल हो चुके थे । 
व्याकुल भाव से सतगुरु के पास इसका उपाय पूछते गये ये : 
सतगुर हो महाराज, मोषै साई रंग डारा। 
सब्द की चोट लगी मेरे मन मे, बेध गया तन सारा। 
औपध-मुल कछू नही लागैं, का करे वैद वेचारा॥ 
सुर-नर-मुनिजन॒ पीर-औलिया, कोई न पावे पारा। 
साहब कवीर से रेंग-रंगिया, सब रेंग से रेंग न्‍्यारा ॥ 
+शब्दा, 5, पृ-9 _ 


फागुन की ऋतु नजदीऊ आा जाती है, प्रियतम के रंग डालने से अपने-जापको 
मूल गया हुआ भकत व्याकुल भाव से सोचने लगता है--हाय, वह सुख फिर क्या 
मिल सकेगा ? क्या वह अलवेला साईं फिर मिलेगा ? किर उसके रग की चोट खाने 
का सौभाग्य भाग्य मे बदा है ? कौन है जो पिया के पास तक पढुँचा सके ?ै घन्य हद 
बे जो प्रिय के साथ एकमेक जेकर फाग खेलती हैं, धन्य है वे जो उसकी मनभावती 
हैं और अभागिव 4 28 चातानी मे ही रह गयी । प्रिय का रूप क्या वर्णन 
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आठंहूँ पहर मलवाल लागी रहै, 
आठहूँ पहर की छाक पीवे। 
आठहूँ पहर मस्तान माता रहै, 
ब्रह्म की छौल में साध जीवै। 
साँच ही कहतु औ साँच ही गहतु है, 
काँच को त्याग करि साँच लागा। 
कहै कब्बीर यों साध निर्मय हुआ, 
जनम और मरन का भ्रम भागा। 
* -शब्दा,, पृ. [03-4 
भकक्‍त की भगवान्‌ के साथ यह जो आनन्द-केलि या प्रेम-लीला है, वही मध्य- 
युग के समस्त भकक्‍तो की साधना का केन्‍्द्र-विन्दु है। भगवान्‌ के साथ यह रसमय 
लीला ही भक्त का परम काम्य है--लीला, जिसका कोई प्रयोजन नही, फल नही, 
कारण नहीं, आदि नही, अन्त नहीं। इसी वात को मध्य-युग के अन्यतम वँप्णव 
भक्त विदवनाथ चक्रवर्ती ने कहा था, 'प्रेम ही परम प्रुरुपार्थ है--प्रेमाः पुमर्थो 
महान्‌ ।' साधारणतः जिनको पुरुपार्थ कहा जाता है वे धमम-अर्थ-काम-मोक्ष भक्त के 
लिए कोई आकर्षण नही रखते । और कवीरदास ने इसी वात्त को और शक्तिशाली 
ढंग से कहा था : हु 
राता-माता नाम का, पीया प्रेम अघाय। 
मतवाला दीदार का, माँग मुक्ति बलाय ॥ 
“++क. बच,, पृ. 3 
और भवित के आदर्श की धोषणा करते हुए द्विधाहीन भाषा में कहा: 
भाग विना नहें पाइये, प्रेम-प्रीत्ति की भक्‍त। 
विना प्रेम नही भक्ति कछु भव्ति-भरुयों सब जक्त॥ 
प्रेम बिना जो भक्ति है, सो निज दम्भ-विचार। 
उदर भरन के कारने, जनम गेंवायो सार॥ 
हु +-+स. क. सा. पृ. 4 
परन्तु कवी रदास अपने युग के समुणग-पाधन/-परायण भवतों से कुछ भिन्‍न ये 
यद्यपि दोनों की साधना का केन्द्र-विन्दु यह प्रेम-भाक्त है।--इसे आनन्दकेलि प्रीति, 
भवित, प्रेमलीला आदि जो भी नाम दे दिया जाय,--तथापि एक बात मे वे सबसे 
अलग हो जाते है। हमने ऊपर लक्ष्य किया है कि भारतीय मनीपी उन दिनों स्मृति 
और पुराणग्रन्यों की छानवीन मे जुटे हुए थे। उन्होने प्राचीन भारतीय परम्परा को 
छिरोधार्य कर लिया था--अर्थात्‌ सव-कुछ मानकर, सबके प्रति आदर का भाव 
बनाये रहकर अपने चलने का मार्ग तय करना । सगुणोपासक भक्तगण भी सम्पूर्ण 
रूप से इस पुरानी परम्परा से प्राप्त मनोभाव के पोपक रहे। समस्त शास्त्रों और 
मुनिजनों को अकुण्ठ चित्त से अपना नेता मानकर उनके वाक्‍्यों की सगति प्रेम-पक्ष 
में लगाने लगे । इसके लिए उन्हे मामूली परिश्रम नही करना पड़ा। समस्त शास्त्रों 
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का प्रेम-भविवन्मू चेक अर्थ करने में उन्हें नाना अधिकारियों और न।ना भजन- 
पैलियों की विश्यकृता स्वीकार करनी पड़ी, नाना अवस्याओं और अवसरों की 
कल्पना करनी परी, घबस्प्र-ग्रल्थो के तारतस्य की भी कल्पना करनी पड़ी । सात्तविक, 
राजसिरझ और तामसिक प्रकृति के प्रस्तार से अनन्त प्रकृति के भक्तों और अतन्त 
प्रणाली के भजनों फ्री कल्पना करनी पड़ी। सबको उन्होने उचित मर्यादा दी। 
ययपर अन्त तक चलफ़र उन्हें भागवत महापुराण को ही सर्वप्रधान प्रमाण-प्रन्य 
मानना पड़ा था, पर उन्होने किसी भी शास्त्र की उपेक्षा या अवहेलना न की । उनकी 
दृष्टि बराबर भगवान्‌ के परम-प्रेममय रूप और उनकी मनोहारिणी लीला पर 
निवद्ध रही, पर उन्होने बड़े धृयें के साथ अन्यान्य शास्त्रों की संगति लगायी और 
एक अभूतपूर्व निप्ठा और मयांदा-प्रेम को समाज मे प्रतिप्ठित कराया। 
कबीरदास का रास्ता उल्टा था। उन्हें सोभाग्यवश सुयोग भी अच्छा मिला 
घा । जितमे प्रहार के संस्कार पड़ने के रास्ते हैं वे प्राय सभी उनके लिए बन्द थे । 
वे मुसलमान होकर भी जसल में मुसलमःन नही थे, हिन्दू होकर भी हिन्दू नहीं थे, 
बे साधु होफर भी साधु (--अगृहस्व) नहीं थे, वे वैष्णव होकर भी वैष्णव नही 
थे, थोगी होऋर भी योगी नही थे। वे कुछ भगवान्‌ की जोर से ही सवध्ते न्‍्यरे बना- 
कर भेजे गये थे । वे भगवान्‌ की नृसिहायत।र की मानव-प्रतिमूत्ति थे। नूसिह की 
भांति वे नाना असम्भव समझी जानेवाली परिस्थितियों के मिलन-विन्दु पर अवतीर्ण 
हुए थे। ह्रिप्पकशिपु ने वर माँग लिया था कि उसको मार समनेव/ला न मनुप्य 
हो न पशु; मारे जाने का रामय न दिन हो न रात; मारे जाने का स्थान न पृथ्वी 
हो म आकार; मार सकनेवले का हथियार न धातु का हो न पापाण का--- 
इत्यादि | इसीलिए उसे मार सकता एक असम्भव और जआरचर्य जनऊ व्यापार था। 
नृपिह ने इसी-लए नाना कोटियों के मिलन-विन्दु को चुना था। असम्भव व्यापार 
के लिए शायद ऐसी ही परस्पर-विरोधी कोटियों का मिलस-विन्दु भगवान्‌ को 
अभीष्ट होता है, कबीरदास ऐसे ही मिलन-विन्दु पर खड़े थे। जहाँ से एक ओर 
हिन्दुत्व निकल जाता है और दूसरी ओर मुसलम/नत्व, जहाँ एक ओर ज्ञान निकल 
जाता है, दूसरी ओर अशिक्षा; जद्दँ पर एक ओर योगमार्ग निकल जाता है, दूसरी 
ओर भक्तिमार्ग; जहाँ से एक तरफ निर्गुण भावना निकल जाती है, दूसरी और 
सगुण साधना,---उसी प्रशस्त चौरास्ते पर वे खड़े थे। वे दोनों ओर देख सकते थे 
और परस्पर-विरुद्ध दिश्ला में गये हुए मार्गो के दीप-गरुण उन्हे स्पष्ठ दिखायी दे जाते 
थे। यह कवी रदास का भगवदूत्त सौभाग्य था । उन्होंने इसका खूब उपयोग भी 
किया। 
जैता कि शुरू में ही बताया गया है, कवीरदास ने अपनी प्रेम-भक्तिमूला 
साधना का अम्पास एकदम दूसरे किनारे से किया था। यह किनारा सगुण साधकी 
के किनारे से ठीक उल्टे पड़ता है। समुण साधकों ने सब-कुछ मान लिया था, कवीर 
ने सव-कुछ छोड़ दिया था। प्रयम थरेणी के भक्तो की महिमा उसके अथक परिश्रम 
और अव्यय धैर्य मे है और कबीर की महिमा उसके उत्कट साहस में । उन्होने सफेद 
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कागज पर लिसना शझुरू किया था। वे उस पाण्डित्य को वेकार समझते थे जोकेवल् 
ज्ञान का वोझ ढोना सिखाता है, जो मनुप्य को जड़ वना देता है और भगवान्‌ वे 
प्रेम से बंचित करता है। भगवत्‌-प्रेम पर उनकी दृष्टि इतनी दृढ़-निवद्ध थी कि इर 
ढाई अक्षर (प्रेम) को ही वे प्रधान मानते थे : 
पढि पढ़ि के पत्थर भया, लिखि लिखि भया जु ईठ। 
है कवीरा प्रेम की, लगी न एकौ छीठ॥ 
पोथी पढि पढ़िं जग मुआ, पंडित भया न कोइ। 
ढाई अक्षर प्रेम का, पढ़ें सो पंडित होइ॥ 
यह प्रेम ही सब-कुछ है, वेद नही, शास्त्र नही, कुरान नही, जप नही, माला 
नही, तस्वीह नही, मग्दिर नही, मस्जिद नही, अवतार नही, नवी नही, पीर नही, 
पेंगम्बर नही। यह प्रेम समस्त वाह्मचारों की पहुंच के बहुत ऊपर है। समस्त 
सस्कारों के प्रतिपाद्य से कही श्रेष्ठ है। जो कुछ भी इसके रास्ते में खड़ा होता है 
बह हेय है । 
उन्होंने समस्त द्रतो, उपवासों और तीर्थों को एक साथ अस्वीकार कर दिया। 
इलकी संगति लगाकर और अधिकार-भेद की कल्पना करके इनके लिए भी दुनिया 
फे मान-सम्मान की व्यवस्था कर जाने को उन्होंने वेकार परिश्रम समझा। उन्होंते 
एक अल्लाह निरंजन निलेंप के प्रति लगन को ही अपना लक्ष्य घोषित किया | इस 
लगन या प्रेम का साधन यह प्रेम ही है; और फोई भी मध्यवर्ती साधन उन्होंने 
स्वीकार नही किया। प्रेम ही साध्य है, प्रेम ही साधन- ब्रत भी नहीं, मुहरंम भी 
मही; पूजा भी नही, नमाज भी नही; हज भी नहीं, तीर्थ भी नही 
एक निरंजन अलह भेरा, हिन्दू तुरुक दुहूँ नहिंमेरा। 
रासूँ व्रत न महरम जांनां, तिस ही सुमिर्से जो रहै निदामां। 
पूजा कहें ननिभाज गुजाझें, एफ निराकार हिरदे नमसकारू। 
नां हज जाऊँ न तीरथ-पूजा, एक पिछाण्या तो या दूजा। 
कहै कबीर भ्रम सब भागा, एक निर॑जन-सूँ मन लागा। 
-+-कः ग्रं, पद 338 
जो ये पीर-पैगम्बर, काजी-मुल्ला, रोजा-नमाज और पश्चिम की भवित हैं, ये 
सभी गतत हैं और वे जो देव और ट्विज, एकादशी और दीवासी प्रूरब की दिया 
की भक्तित हैं, वे भी गलत हैं। भला हिंन्दुलो के भगवान्‌ तो मन्दिर में रहते हैं जौर 
मुससमादो के खुदा मस्जिद से, पर जहाँ मन्दिर भी नही है और मस्जिद भी नदी 
| किसकी ठऊकुराई काम कर रही है ? कवीरदास ने इस सबको सस्वीकार हर 
दिया और उन लोगों को भी अस्वीकाद कर दिया जो जाँस मूंदकर पलना ही 
पसरद करते हैं। अपने जात्माराम यो ही संगो बनाकर वे निःल पड़े । बोले, 'जो 
फरीर, तू अपनी राहू चल । मन्दिर मे भी मत जा जोर मस्जिद की ओर भी रस 
से कर | वादे रे टटे मे पड़ता है। तेरे राम-रद्ीमा कैसौ-करीमा में तो कोई भेर 
नद्दी है, मेरे लिए तो दोनो एक ही हैँ, एरुमेवाद्ितीयम्‌' 
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हमारे रांम-रहीम-करी मा, केसौ-अलह-राम सति सोई 
बिसमिल मेटि विसंभर एक, और न दूजा कोई॥ 
इनके काजी-मुला पीर-पैगम्वर, रोजा-पछिम-निवाजा । 
इनके पूरव-दिसा देव-दिज-पूजा, ग्यारसि-गंग-दिवाजा |। 
तुरुक मसीति देहुरै हिन्दू, दुहुंठा रांम खुदाई। 
हाँ मसीति-देहुरा नाही, तहाँ काकी ठकुराई॥ 
ड्दु-तुझक दोऊ रह तूठी, फूटी अरू कनराई। 
अरध उरघ दसहूँ दिस जित तित पूरि रह्य। राम राई॥ 
कहै कबीरा दास फकीरा, अपनी रहि चलि भाई। 
हंदू तुदडक का करता एके, ता गति लखी ना जाई ॥ 
-+क. ग्र,, पद 58 
परन्तु कवीर यही नही एके । अगर “अल्लाह झब्द मुस्लिम धर्म का प्रति- 
निधित्व करता है और “राम शब्द हिन्दू सस्कृति का, तो वे इन दोनों को सलाम 
कर देने को तैयार है । आखिर कोई-न-कोई शब्द तो व्यवहार करना ही पड़ेगा। 
पर अगर अरवी-फारसी के शब्द मुस्लिम संस्कृति की और संस्कृत-हिन्दी के शब्द 
हिन्दू सस्कृति की अवश्य याद दिला देते है, तो कवीरदास इस वुद्धि-भेद को भी 
पनपने नही देते । ये वेद और कुरान के भी आगे बढ़कर कहते है : 
गगन गरजै तहाँ सदा पावस झरै, होत झनकार नित बजत तूरा । 
बेद-कत्तेव की गम्म नाही तहाँ, कहै कब्बीर कोई रमे सूरा॥ 
“-शब्दा., पृ. 04 
इस प्रकार सव बाहरी धर्माचारों को अस्वीकार करने का अप।र साहस लेकर 
कवीरदास साधना के क्षेत्र मे अवतीर्ण हुए। केवल अस्वीकार करना कोई महत्त्व 
की बात नहीं है । हर कोई हर किसी को अस्वीकार कर सकता है । पर किसी बड़े 
लक्ष्य के लिए बाधाओं को अस्वीकार करना सचमुच साहस का काम है। बिना 
उद्देश्य का विद्रोह विनाशक है, पर साधु उद्देश्य से प्रणोदित विद्रोह धूर का धर्म 
है। उन्होने अटल विश्वास के साथ अपने प्रेम-मार्ग का प्रतिपादन किया। रूढ़ियो 
और कुसंस्कारों की विश।ल वाहिनी से वह आजीवन जूते रहे, प्रलोभव और 
आघात, काम और क्रोध भी उनके मार्ग मे जरूर खड़े हुए होगे, उन्होने उनको 
असीम साहस के साथ जीता ज्ञान की तलवार उनका एकमात्र साधन था, इस 
अद्भुत शमशेर को उन्होने क्षण-भर के लिए भी रुकने नही दिया। वह मिरन्तर 
इकसार वज॑ती रही, पर शील के स्नेह को भी उन्होने नही छोड़ा--यही उनका 
कवच था। इन कुसस्कारों, रूढियों ओर वाह्मचार के जजालो को उन्होने बेदी 
के साथ काटा | वे सिर हथेली पर लेकर ही अपने भगग्य का सामना करने निकले 
थे। क्षण-भर के लिए भी उनकी भर्वे कुचित नही हुईं, माथे पर बल्न नहीं पड़ा। वे 
सच्चे शूर की भांति जूजते ही रहे : 
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द्वारा ही हम उसका विभाग करते है, गणना करते हैं, परिमाप करते है। सूर्य- 
चन्द्र-तारा-ग्रह-उपग्रह आदि वाह्म वस्तुओं से और मन-ब्रुद्धि आदि अन्त.करण से 
हम इस अविभाज्य काल का रस ग्रहण करते हैं। इसीलिए काल-रूप सनातन तत्त्व 
से बनी हुई चुनरी के लिए पंचतत्त्व (और इसीलिए लक्षण से जड़ प्रकृति )ही 
उपयुक्त र॑ग है। इस महान्‌ श्ृंगार-पट के आँचल मे सूर्य, चन्द्र और तारो की 
जगमग ज्योति का जलना ही उपयुक्त चित्रण-सामग्री है। इस अनादि-अनन्त चुनरी 
को किसी ने ताने-बाने पर नही बुना--यह सनातन है, चिर नवीन है। पिया ने 
प्रसन्‍न होकर जिस प्यारी को यह श्ंगार-शाटिका दान की हो, धन्य है वह प्रियतमा, 
बलिहारी है उस प्रियतम की ! 
चुनरिया हमरी पिया ने सवारी, 
कोई पहिरै पिय की प्यारी! 
आठ हाथ की वनी चुनरिया 
पेंच रंग. पटिया पारी। 
चाँद सुरुज जामें आँचल-लागे 
जगमग जोति उजारी। 
विनु ताने यह बनी चुनरिया 
दास कबीर बलिहारी ॥ 
यह विश्वाल परिधेय-पट जिस प्रिय ने दिया है वह अजीव मस्तमौला है। प्रेम 
उसका सस्ता भी नही है, हल्का भी नहीं है। वह जिसे यह चुनरी देता है उससे 
बहुत बड़ा भूल्य चुका लेता है। इस चुनरी को पा लेना सौभाग्य की बात हैं, पर 
इसको सेभालके रख लेना हिम्मत का काम है। भक्त-गण साक्षी है कि इस महान्‌ 
दान को जिप्त व्यक्ति ने हल्का और मुलायम समझा वह हमेशा के लिए गया। 
भगवान्‌ ने जिस उपहार को प्रेमपुर्वक दिया हो उते हल्का और मुलायम समझना 
गलती है। प्रेम जितना ही महान्‌ होगा, उसकी कीमत भी उतनी ही अधिक होगी। 
यह तो माला नही है, यह उसकी तलवार है। भक्त ने भावुकता के आवेश मे जिसे 
भगव/न्‌ की वरमाला समझा, वह वस्तुतः तलवार मिकली ! आग के समान हैं 
उसकी आँच, वच्ध के समान है भार ! 'हे प्रिय, ठुमने कल की सुहाग रात को यह 
कया रख दिया है ? प्रात.कालीन तरुण प्रकद्म ज्यों ही खिड़की के रास्ते तुम्हारी 
शय्या पर पड़ा त्यों ही मैंने देखा कि यह तो तुम्हारी तलवार है ! चहकते हुए सवेरे 
के पक्षी ने ध्यग्य किया--'नारी, तूने क्या पाया है ?” ना, यह माल्य नहीं है, 
नैवेद् का पात्र नही है, गस्थजल की झारी भी नहीं है--अरे, यह तो तुम्हारी 
भयकर तलवार है ! ' : 
पि एत्तो माला नय भो, ए ये 
्म्ि तोमार तरवारि। 
हु है ज्वले ओठे आगुन येव 
बजञ-दैन भारी-- 
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ठो भी हैं (प्रयतम, तुम्हारे इस दान को मैं इसी कलेजे से लगा लंगी। में जान गयी 

(क तुम जिसे प्यार करते हो उसके लिए फूल बी सेज नहीं देंते। दुःख का कॉँटीला 

मार्ग दिखा देंते होः 
ता 
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है वह बहुत वेशकीमती है । उसका दाम चुकाना मामूली वात नही है। वह फूलों 
की सेज नही है, कॉटो का जगल है। यह दिन-रात का जूझना, दुःख और विपत्ति 
में बढ़ते जाना, किसी बिरले का ही काम है: 
साध का खेल तो विकट वेढा मती 
सती और सूर की चाल आगे। 
सूर घमसान है पलक दो चार का 
सती घमसान पल एक लागे। 
साध संग्राम है रैन-दिन जूझना 
देह पर्जन्त का काम भाई। 
कहे कब्बीर टुक बाग ढीली करे 
उलटि मन गगन सो जगी आई। 
+-शब्दा,, पृ. 08 
तो क्या भगवान्‌ का प्रेम किसी एक व्यक्ति को ही प्राप्त होता है ? और लोग 
बया निपट ढूँठे ही है ? नहीं; भला कौन है जिप्ते प्रियतम ने सनातन काल-तत्त्व की 
बनी हुई और पंच-तत्त्व की रेंगी हुईं चुनरी नही दी है ? दी तो है लेकिन सेभालके 
रख सकनेवाला ही उसका प्रिय है, उस महान्‌ शंगार-पट का मूल्य समझ सकते- 
वाला धन्य है। बाकी लोग जो उसे मलिन कर रहे हैं, छिन्न-भिन्‍न कर रहे हैं, 
हल्का मान वैठे है, वे दयनीय नही तो कया है ? प्रियतम तो वराबर पुकार रहां 
है--झब्द की चोट से वेध रहा है--कौन है जो उसके साथ आनन्द-केलि को 
निकल पड़ेगा! चुनरी गन्दी हो गयी है या गन्दी हो रही है, इस बात से मन में 
पदचात्ताप भी तो हो ! अरे ओ सुहाणिन, साहव जब तुझे अपनायेगा तो तेरी 
चुनरी का दाग भी मिट जायेगा। क्‍यों नहीं तू एक बार उसकी पुकार पर चल 
पड़ती | --- 
मोरी चुनरी मे परि गयो दाग पिया। 
पाँच तत्त की बनी चुनरिया, सोलह से बंद लागे जिया। 
यह चुनरी मेरे मैके तें आई, ससुरा मे मनुआँ खोय दिया । 
मलि मलि धोई दाग न छूटे, ग्यान को साबुन लाय पिया | 
कहे कवीर दागन छूटिहैँ, जब साहेव अपनाय लिया॥। ) 
+-शब्दा,, पू- 4 8 
इस प्रकार कबीरदास ने इस प्रेम की लीला को एक बहुत ही वीयंब॒ती साधना 
के रूप में देखा है। एक बार जिसे भगवान्‌ की रहस्य-केलि की पुकार सुनायी दें 
जाती है वह व्याकुल हो उठता है, प्रिय-मिलन के लिए उसकी तड़पन संसार के 
फिसी और विरह-व्यापार से तुलनीय नही हो सकती। चकई का विरह प्रसिद्ध है 
पर वह भी तो रात की समाप्ति के बाद प्रिय के साथ आसानो से मिल जाती है! 
राम का विरह इतना आसान नही है। एक वार जो इस विरह की चपेट मे ञ्ञा 
गया वह जुछ ऐसा वेहल हो जाता है कि कहकर प्रकाश करना कठिन है। उस वे 
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दिन में सुख मिलता है न रात में; न सपने में, न जागरण में; न घूय में, न छाँह में । 
राम-बिरह का सारा भक्त हरएक साधक से पूछता रहता है कि वह कहाँ है, उसका 
प्रियतम किधर है, उसके पास जाने का रास्ता वया है। वह ठीक उसी विरह्‌ में 
ऊबी विरहणी के समान होता है जो हर एक राहगीर से पूछती रहती है कि उसके 
प्रियतम कब आयेंगे : 
चकबी विछुरी रैणि की, आई मिली परभाति। 
जे जन बिछुरे राम से, ते दिन मिलें न राति ॥ 
बासरि सुश्ष ना रण सुख, ना सुख सपुने मॉहि। 
कबीर विछुद्या रामसूँ, ना सुख धूप न छाँहि ॥ 
विरहिन ऊभमी पथसिरि, पथी बूके घाइ।) 
एक सबद कहि पीव का, कब रे मिलेंगे आइई॥। 
“ के. ग्र, पृ. 7-8 
रवीखनाथ ने जिते तलवार कहा है, कबीरदास ने उसी को वाण कहा है। 
महु बाण जब प्रियतम के कमान से पिचकर भवत के कलेजे में लगता है तो अन्तर 
छेद देता है, कलेजे को वेध देता है। जब तक यह बाण लग नहो जाता तब तक 
कुछ पता नदी चलता और जब एक वार कलेजे में घुस जाता है तो उसको पीड़ा 
तक ऐसी नधुर लगती है, कुछ इतनी मनभावनी होती है कि भक्त वार-वार 
प्रार्थना करता है कि है प्रिय, इस बाण से फिर छेद दो, फिर इस हृदय-देश को 
कुरेद डालो । अब तो वह बाण ही जीवन-आथार हो जाता है । उसके बिना भवत 
को कल नही पड़ती : 
कर कमान सर साधि करि, खँचि जू मार्या माहि। 
भीतरि भिद्या सुमार है, जीव कि जीव नाहि।॥ 
जब हूँ मारा खेंलि करि, तब में पाई जाणि। 
लागी चोट मरम्म की, कई कलेजा छाँडिशा 
जिसि सरि मारी काहिहि, सो सर मेरे मन बस्या । 
तिहि सरि अजहूँ मारि, सर विनु सचुपाऊं नाही ॥ 
- क ग्र,, पृ. 8-9 
परन्तु बह प्रिय बड़ा ही कठोर है, और जैसा कि रवीन्द्रनाथ ने कहा है, दुख 
की रात का राजा है, अन्धकार-भरे महल का बादशाह है !” उसे मुख और साज 
पसन्द नहीं; अपनी प्रेयसी के विरह में वह रस लेता है। वह सहज हो नही गलता। 
» जव दुःख की आँधी आती है, तव बिजली की कड़क के साथ बह भक्त प्रेयसी के 
छिल्त-भिन्‍न क्षयन-कन्या पर आ विराजमान होता है। उसका रास्ता दुःख का है; 
सकट का है, जूझने का है, विपत्ति का है! भोले हूँ वे, जो दुःख की इस महिमा को 
सही समझते ६ अरे कौन है वहाँ पड़ा हुआ ? खोल दे दरवाजा, जल्दी सोल दे। 
मांगल्य-शंल की गम्भीर ध्वनि से मुखरिति कर दे दिगन्त को । घनी काली गहरो 
रात में अंपेरे घर का बादशाह आया है। देख, आँधी से दिशाएँ समाच्छन्न हैं, 
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आकाश में वारम्वार वज्र-निनाद हो रहा है, विजली झलक रही है। स्रीच ले आ, 
बिछा दे अपनी फटी गूदड़ी | अचानक दुःख की रात का मेरा राजा आँधी के साथ 
आ पहुँचा है : 
ओरे दुयार खुले दे रे-- 
वाजा शंख वाजा। 
गरभीर राते एसेछे आज 
आंधार घरेर राजा । 
वद्ध डाके शुन्य तले 
विद्युतर झिलिक झले। 
छिन्त शयन टेने एने 
आडिना तोर साजा। 
झड़ेर साथे हठात्‌ एलो 
दुःख-रातेर राजा ।--रवीन्द्रमाथ : 'खेया' 
सो, कत्री रदास का प्रियतम भी “दुख का राजा है'। उसका रास्ता देखते- 
देखते आँदो मे झाईं पड़ गयी है, नाम पुकारते-पुकारते जीभ में छाले पड़ गये है। 
रात-दिन आँबों से निर्भर झर रहा है, मुख से पपीहे की रट लगी हुई है--विरह- 
वेदना से सारा शरीर म्लान हो गया है। यह अजव 'दु.ख' है। लोग इसे सासारिक 
पीड़ा समझते है जो केवल कष्ट देती है, केवल अभाव का प्रतिनिधित्व करती है। 
लेकिन यह पीड़ा अभाव-जन्य नदी है, भाव-स्वरूप है। लोग जिसे दुःख कहते हैं 
उससे यह भिन्‍न है। यह जो परमप्रियतम के लिए रो-रोकर आँखें लाल हो गयी 
हैं, यह भी एक अनिर्व चनीय आनन्द है--प्रेमकपायित नयनों की अद्भुत खुमारी 
है। प्रियतम इस दुख के मार्ग से आता है, रोदव ही उसका मार्य है। वह हँसी की 
पसन्द मी करता, सुख को नहीं चाहता और इसलिए इस रोदन मे भक्त एक 
प्रकार का उल्लास अनुभव करता है, क्योंकि यह प्रेमी के मिलन का मार्ग है : 
अंबड़ियाँ झाँईं पड़ी, पन्‍्थ निहारि निह्ारि। 
जीभड़ियाँ छाला पड़ या, राम पुकारि पुकारि॥ 
नैना नीझर लाइया, रहट बसे निस-जाम। 
पपीहा ज्यूँ पिव पिव करों, कब रे मिलहुगे राम ॥ 
अंशड़ि प्रेम-कसाइयाँ, लोग जाएँ दुःसड़ियाँ। 
साँई अपण कारण, रोई रोई रत्तड़ियाँ॥ 
हँसि हेसि कन्‍्तर न पाइये, जिनि पाया लिन रोइ॥ 
जो हुँसि हँसि द्वी हरि मिले, तो न दुह्मगिनि कोइ ॥ 
+क. प्र., पृ. 2 
एक बार जगर वह प्रियतम मिल जाय तो भक्त उसे नैनों में इस प्रकार बन्द 
कर ले कि न वह और किसी को देख सके और न॒प्रियतम को ही किसी और के 
देखने का मौका मिले : 
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सैना अन्तरिं आज त॑,ज्यूं हों नेन झँपेऊं 

नो हो देखो और, ना तुझे देखन देखें ॥- के में ]9 

कबवी रदास के ब्रेम के आद' और शूर है मे पद-पद पर भाव- 
बहुल कर द्वता है, पैर बुद्धि का मन्यन कर मऊ फ्लो प्रवश बता देता है, 
गे उत्तम अवधेश को हृतचेत बनी देता है, वर. कबीरदांस का अभीष्ट नहीं 

» | भकत का सेग्री सूर संग्राम से जी बढ़कर है, सती के आत्मवलिदान से भें: 

प्रेष्ठ है । परस्तु फिए (द भक्त के आत्मवलिदान की झलक कही दिख सकती 


सती और सू माँ नाहि। 
अगरधनप॑थ की पग धरे. डिगे तो कहाँ समाहि 3]0 
साधु सती औ सूरमाँ हुँ न पीठ 
तीनों निकर्सि जो बाहुरे, ताको मुँह मरति दीठ ॥ 39 ॥ 
दबे बरत सो, कौर्स कह है झेल। 
साधु सती अछ सूर कीं। छल ॥ 20 । 
क. सा. पं. 220 
परन्तु फिए भी, 
आएगि आँच सहता सुगम 
सुगम खड़े की धार) 
नेह (नवाहन 
महा कठिन व्यवहार ॥65]॥ 
यह रस प्रेम है उसकी [हुना सचमुच कठिन व्यवहीर है। एक रस 
अर्थात्‌ जो भी [बचिंग न पड़े पर वि -ताप से बैठ न जीय; के 
अखिश में शर्त और कर्म न तोड दे और पचिर-अम्यास से जड़ आवरत्तन 
का झूप न प्रहेर्ण र्‌ रवीन्द्रनाथ ने इस वात को बहुत ही बित्वपूर्ण और 
मामिक भाषा व्यक्त है: “हे नाथ जो भर्वित तुम्हें लेकर अधीर हो उठते 
है, कषणभर मे नृत्य-गीत' ने के रूप मे रच ते उठतो है; बोन्माद से मत्त 


बना देती हैं; मद ज्ञलल की लोप के देनेवाली (वें होश कर देनेवाली ) उफनती हुई 
द्ेनमगी अक्ति की मद-घारा मेंस नहीं चाहिए । हे नाथ, मुर्झे श्वान्त अवितरूपी 
(सनग्ब अमुत से भरा हुआ मगल-कलझ दीर्न करो--मंगलकलश, जो संसार के 
अवन-द्वार पर सुक्ोमित हो+-जों अवित मेरे समस्त ब्ीवन में गूढ और गम्भीर 
आव से फैल जायेगी, समर्स्ते कर्मो में मुझे बल देगी, और हमारी उसने सारी शुभ 
ओ को भी आनन्द और कल्याण से भरे देगी जो विफल हो चुकी हैं। यह. 
दए्तरस-भर्वित मुझे सब द्रेमो में तृप्ति देगी, समस्त ई खो में कल्याण देंगी. समस्त 
पँ में दाहदीन द्वीप्ति देगी | भावना- आँसुअ ते रोककर मेरा चित्त 


हा 


परिपूणे, अमर्च मे पर गम्भीर बनी रहेगा “7 
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ये भवित तोमारे लये धैर्य नाहि माने, 
मुहुर्ते विह्लल हय नृत्य-गीत-गाने, 
भावोन्माद मत्तताय, सेइ ज्ञानहारा 
उद्भ्रान्त उच्छलफेन भक्ति-मद-घारा 
नाहि चाहि नाथ । दाओ भवित द्ान्तिरस, 
स्निग्ध-सुधापूर्णं करि, मंगल कलस 
संसार-भवन द्वारे। ये भक्िति-अमृत 
समस्त जीवन मोर हडइवे. विस्तृत 
निगुड गभीर, सर्व कर्मे दिवे बल 
व्यय शुभ चेप्टारे ओ करिवे सफल 
आननदे कल्याण | सर्वे प्रेम दिवे तृप्ति 
सर्वे दुःखे दिवे क्षेम, स्व॑ सुख्षे दीप्ति- 
दाहहीन) समारिया भाव-अश्रुनीर 
चित्त दवे परिपूर्ण अमत्त ग्रम्भीर। --नैवेद् 
सो, कबी रदास का आदर्श भी वही है जो क्षण-भर के भावावेश में उफन नहीं 
पडता। यह प्रेम मृत्यु का प्रेम है, सिर उतारकर ही किसी को इस प्रेम-मन्दिर मे 
बैठने का अधिकार मिलता है। अगरम्य है इसका मार्ग, अगाध है इसका विस्तार । 
यह खाला का घर नहीं है जहाँ मचलने और रोने से ही फरमाइश्च पूरीहो 
जाती है : 
कबीर यहु घर प्रेम का, खाला का घर नाहि। 
सीस उतारे हाथि करि, सो पैसे घर माहि॥ 
कवीर निज घर प्रेम का, मारग अगम-अगाघ। 
सीस-उतारि पगतलि धरै, तव निकटि प्रेम का स्वाद ॥ --क. ग्रं, पृ. 69 
और फिर जिस सती ने हाथ में सिदूर की डिबिया ले ली है, उसे मृत्यु का बया 
डर ? सिन्दूर की डिविया अर्थात्‌ अचल सौभाग्य की निशानी। भवत भी भगवान्‌ 
के साथ अनन्त मिलन का अभिज्ञ/त जव पा जाता है तो उस्ले मृत्यु का कोई डर 
दी रहता। मृत्यु उसके लिए आनन्द है, क्योंकि इसी दरवाजे से 'पूरण परम.नन्द' 
का आयमन होता है। मृत्यु हो सीमा के अन्त का नाम है और सीमा का अन्त 
पाना ही असीम को गोद में जाना है ! इसलिए भक्त मृत्यु की परवा तो करता 
ही नही, उल्टे उसे चाहता है, कव बह दिन आयेगा जब वह मृत्यु के द्वारा इस 
सीमा को पार कर जायेगा और भ्रसीम 'पूरण परमानन्द' में मिल जायेगा : 
अब तो ऐसी हू पड़ी, मनकाद चित कीन्ह। 
मरने कहा डराइये, हाथि स्पेंधौरा लीन्ह।ा 
जिस मरनेथे जय डर, सो मेरे आनन्द। 


कव मरिहूं कब देखहूं, पुरण परमानन्द॥ 
+क. ग्रं, पृ. 69 


कबीर [ 35] 





तो परवश-मृत्यु है या आात्मघात हैं। पर जे 
है, जो सदा सिर हथेली पर लिये हुए ई, 
करके | अपना आपा ही तो सीमा है, दन्द्रद स्पाद देदा और 
बलिदान कर देना ही मृत्यु है। लो, ब्द्येल्द्द इद्ी लटृदी रद करद थी 
सलाह देते है। मरके मरना तो कोई दस ट्री टझ। हीं | कद दी झट हाय? 

अपने-आपको उत्तसर्ग कर देता ही उँदे हट नत ऋत्द ई 
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जाने मे संकोच करती है, पैर उसके थक गये होते है, यदि हिम्मत करके चढ़ने के 
लिए पैर भी उठाती है तो सीढ़ियो पर ही लड़खड़ा जाती है, अंग-अंग यहरा जाते 
है, चित्त भय से कौप उठता है--अनाड़ी मारी इस महीन ऊंँचे-सेंकरे मार्ग की 
थाह ही नही पाती ! और फिर भी यह कैसा मोह है, सदुगुरु के उपदेश से उसका 
अन्तरपट ज्यो ही खुलता है त्यो ही ऊँचाई गायव हो जाती है, दूरी दूर हों गयी 
होती है और थकान का पता ही नही रहता ! प्रियतम हृदय में ही कीड़ा करते 
पाये जाते हैं : 
पिया-मिलन की आस रहों कब॒लौं खरी। 
ऊँचे नहिं चढ़ि जाय मने लज्जा भरी 
पाँव नहीं ठहराय चढ़ों गिर गिर पें। 
फिर फिर चढ़ढ़ें सम्हारि चरन आगे धरूँ॥ 
अंग अंग थहराय तो केहि विधि डरि रहूँ। 
करम-कपट मग घेरि तो भ्रम में परि रहें ॥ 
बारी निपट अनारि तो झीनी गैल है। 
अठपट चाल तुम्हार मिलव कस होइ है॥ 
छोरो कुमति-विकार सुमति गहि लीजिये। 
सतगुरु-शब्द सम्हारि चरन चित दीजिये॥ 
अन्तरपट दे खोल शब्द उर लाव री। 
दिल-विच दास कबीर मिले तोहि बावरी ॥ 
--क. वच,, पृ. (44-2 
या फिर बह ऊँचे-रपटीले मार्ग पर व्याकुल भाव से निकल पड़ती है, पाँव 
डगमगाते रहते है, मम लाज और कुल की मर्यादाजो के भग होने के भय से सशर्क 
बना रहता है, नैहर की वसनेवाली होने के कारण वह नैहर में प्रियसमागम-- 
सो भी अभिसार की सलज्जा नही छोड़ पाती, ऊँचे महल को देखकर भोवचक्का रहें 
जाती है। परन्तु सद्गुरु-रूपी दृती मिलते ही प्रियतम के गले लगना उसके लिए 
सम्भव हो जाता है: 
मिलता कठिन है कैसे, मिलोगी प्रिय जाय । 
समझि-सोचि पग्र धर्ते जतन से, बार-बार डिग जाय। 
ऊँची गैल राह रपटीली, पाँव नदी ठहराबय।॥ 
लोक-लाज कुल की मरजादा, देखत मन सकुचाय। 
नेहर-बास बरसों पीहर मे, लाज तजी नहिं जाय॥ 
अधर-भूमि जहें महल पिया का, हम पी चंढ़यौ न जाय । 
घन भद्द बारी पुरुष भये भोला, सुरत झकोरा खाय ॥ 
दूती सतगुझ मिले बीच में, दीन्हों भेद बताय। 
साहब कबीर पिया सों भेदूयो, सीतल कंठ लगाय ॥ 
“-+फक. बच. पू. ! 36-7 
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और सही वात तो यह है कि उसे नैहर अच्छा लगता ही नदी । उसके प्रियतम 
की नगरी--जहाँ दिन-रात मोती वरसते है, जहाँ प्रिय की मधुर मु रली से दिगन्त 
मुखरित होता रहता है, जहाँ विना मूल के कमल-पुष्पों और अन्य नाना-विध 
कुसुमों के सौरभ से वायुमण्डल व्याप्त रहता है--वह्‌ नगरी उसको खीचती रहती 
है। वह अभिसार-यात्रा को निकलने को वाध्य है। चातक जे से चाँद की ओर ठक 
लगाये रहता है वैत्ते ही वह उस प्रेममयी नगरी को ताकती ही रह जाती है : 
मोतिया बरसे रोरे देसवा दिन-राती। 
मुरली-शब्द सुनि मन आनंद भयौ, जोति वरे दिन-राती। 
बिना मूल के कमल प्रगट भयी, फुलवा फुलत माँति माँती 
जैसे चकोर चंद्रमा चितवे, जैसे चातक स्वाती॥ इत्यादि। 
--शब्दा , पृ. 72 
उस परम अद्भुत नगरी के सामने क्‍या नहर भा सकता है? कैसी है वह 
नगरी ? परम रमणीय उस अद्भुत नगरी के मीतर कीई पहुँच नही पाता। चाँद 
और सूर्य भी, पवन और पानी भी वहाँ जाने में असमर्थ हैं। इस अगम अगोचर 
स्थान तक प्रियतम के पास विरह की मारी प्रिया का सन्देश भी तो नही कोई 
पहुँचा सकता ! हाय, सखी, कोई उपाय क्यों नहीं सोचती, किस प्रकार उस अजब 
सासुरे को जाऊँ ? लेकिन कबी रदास को निश्चित रूप से मालूम है कि उस नगरी 
को पहुँचा दे सकनेवाला साथी एक सद्गुरु ही है । वही वहाँ तक प्रिया को पहुँचा 
सकता है । नही तो प्रियतम का मिलन स्वप्न मे भी असम्भव ही है : 
नैहरवा हमको नही भावे । 
साईं की नगरी परम अति सुदर, जहाँ कोई जाइ न आवे। 
चाँद-सुदुज जहँ पवन न पानी, को समन्देस पहुँचावे ? 
दरद यह साई, को सुनावै ? 
आगे चलौ पन्थ नही सूर्, पीछे दोप लगाव ! 
केहि विधि ससुरे जाँव मोरी सजनी, विरहा जोर जनावै। 
विपै-रस नाच नचावे । 
बिन सतगुरु अपनो नहिं कोई, जो यह राह बतावे॥ 
कहत कंवीर सुनो भाई साधो, सपते न प्रीतम पावे। 
तपन यह जिय की बुझावे | --शब्दा., पू.72 
सिर्फ यात्रा के विषय मे ही कवीरदास की परिकल्पित भक्ताभिसा रिका स्वयं 
क्रियात्मक प्रयत्न करती हो, यह बात नही है। प्रिय के शान्त-स्पिग्ध क्रोड में शयन 
करने का प्रयत्न भी पहले उसी की ओर से होता है--- 
ए अँखियाँ अलसानी, पिया हो सेज चलो।॥ 
खंभ पकरि पतंग अस डोलै, बोल मधुरी बानी । 
फूलन सेज विछाइ जो राख्यौ, पिया विना कुम्हलानी 
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धीरे पाँव धरौ पलंगा पर, जागत ननेंद-जिठानी। 
कहत कबीर सुनो भाई साधो, लोक-लाज विछलानी ॥ 
--क. बच. पृ. 66 
परन्तु रवीद्धमाथ की भवक्‍त-प्रेयसमी और तरह की है। उसके जीवन-देवता 
उसके हृदय में अपनी प्यास बुझाने के लिए आते है : 
ओहे अन्तरतम, 
मिठेछे कि तव सकल पियास 
आप्ति' अन्तरे मम ! 

अरी ओ अमागिन, तुझे कैसी नीद आ गयी थी जो प्रियतम के पास आने पर 
भी जाग नही सकी ! वह निस्तव्ध रात्रि में आया था, हाथ में उसके वीणा थी, 
तेरे स्वप्न मे उसमे गम्भीर रागिनी वजा दी और तू सोती ही रही ? हाय, जागके 
देखती हूँ, दकिखनी हवा को पागल बनाकर उसका सौरभ अन्धकार में व्याप्त होकर 
प्रवाहित हो रहा है ! हाय, क्यों मेरी रात व्यर्थ चली जाती है, उसे नजदीक 
पाकर भी नही पा सकती, क्‍यों उसकी माला का स्प्श मेरे वक्ष.स्थल को नहीं 
लगने पाता : 

पाशे ऐसे वसेछिल, तबु जागिनि? 

की धूम तोरे पेयेछिल, हतभागिनि ? 

एसे छिल नीरव राते, वीणाखामि छिल हाते, 

स्वयन माझे बाजिये ग्रेलो, गभीर रागिणी। 

जेगे देखि दखिन-हओया पायल करिया। 

गंध ताहार भेसे वेड़ाय आँधार भरिया । 

केन आमार रजनी याय, काछे पेछे काछे ना पाय 

केम गो तार मालार परश, बुके लागेनि।.__ --गीताजलि' 

“शयन के सिरहाने अभी-अभी प्रदीप बुझा था, जाग उठी थी प्रभातकाल के 
कोकिल के झब्दों से। अलस चरणो से (चलकर) खिड़की पर आकर वैठी भी, 
शिथिल केशों में माला धारण की थी। ऐसे ही समय में जबकि रास्ता अरुणधूसर 
हो उठा था, राजमार्ग पर तरुण पथिक दिखायी दिया । सोने के मुकुट पर उपा का 
आलोक पड़ रहा था। गले मे सुसज्जित मुक्ता की माला झोभ रही थी। कातर- 
कण्ठ से पुकारा - “वह कहां है, कहाँ है वह ?'--व्यग्र चरणों से मेरे ही द्वार पर 
उतरकर ! मैं लाज मे मरी जा रही थी, कैसे कहूँ कि 'ऐ बटोही, वह मैं ही हूँ, वही 
तोमेंहे।!! 

“पोल बहा थी, तब भी प्रदीप नही जला था, मैं माथे में सोने की बेंदी पहले 
रही थी--हाथ में सोने का दर्पण लेकर खिड़की पर अपने मन से करवीर बाँध रही 
थी। ऐसे ही समय में सम्ध्या-धूसर पथ पर वह करण नयनोंवाला तरुण पथिक रथ 
से उतरा | फेन और पसीने के कारण घोड़े व्याकुल हो रहे थे। उसके वस्त्रो और 
भूषणों में धूल भर गयी थी। कातरकण्ठ से उसने पुकारा--वह्‌ कहां है ? बढ 
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कहाँ है ?” कलान्त चरणों से हमारे ही द्वार पर उतरकर ! हाय, मैं लाज से मरी 
जा रही थी। कैछे कहती कि 'ऐ थके बटोही, वह में ही हूँ, वही तो मै हूँ !' 
“फागुन की रात है। घर मे प्रदीप जल रहा है, दक्षिणी हवा के झकोरे छाती 
पर लग रहे है, यह मुखरा सारिका (मैना) सोने के पिजड़े में सो रही है, द्वार के 
सामने द्वारपाल भी सो रहा है। सोहागघर धूप के धुएँ से धूसर हो उठा है। अगुरु 
की गर्ध से सारा शरीर व्याकुल है, मोर-पंक्षी कचुकी मैंने पहन ली है। दुर्वा के 
समान उसे स्यामत्र वक्षःस्थल पर औचल खीचकर विजन राजमार्ग के उस पार 
देख रही हूँ । धूल में उतरकर खिड़की के नीचे बैठ ययी हूँ । अकेली बैठी तीन पहर 
तक उदास भाव से गान गाती रही हुँ--'हताझ्न पथिक, वह मैं ही तो थी, वही तो 
मैं थी!” -+अप्ट-लग्न' से अनुवादित 
इसी प्रकार “है सुन्दर, तुम आज प्रात.काल आये थे, अरुणवर्ण का पारिजात 
तुम्हारे हाथों में था। सारी नगरी निद्वित थी, रास्ते में कोई पथिक नदी था ! तुम 
अपने सोने के रथ पर अकेले ही चले गये । सिर्फ एक वार रुक मेरी खिड़की की ओर 
तुमने करुणाभरी आँखों से देखा था--हाँ, सुन्दर, तुम आज प्रात.काल आगे थे ! / 
सुन्दर, तुमि एसेछिले आषि प्रात्ते, 
अरुण-वरण पारिणात लगे हाते। 
निद्वित पुरी, पथिक छिल ना पथे, 
एका चलि गेले, तोमार सोनार रथे, 
बारेक थामिया मोर वातायनपाने 
चेये छिले तव करुण नयन-पाते । 
सुन्दर, तुमि एसेछिले आजि प्राते। 
“+-'ग्रीतांजलि” 
स्पष्ट ही फवीर और रवीन्द्रनाथ की प्रेम-लीला एक ही प्रकार की होने पर 
भी दोनों में मौलिक भेद है। एक की केलि यल-साधित है, दुसरे की स्वयंप्राप्त; 
एक अपने को और अपने पोरुप को भूलकर भी भूलना नही जानता, दूसरा अपने को 
और अपनी शक्ति को स्मरण रखकर भी भुल जाता है; एक क्रियात्मक है, दुसरा 
भावनात्मक; एक का मार्य साधता का मार्च है, दूसरे का मार्ग सौन्दर्य का; एक 
करने में विश्वास करता है, दूसरा होने मे; एक प्रधान रूप से सन्त है, दूसरा कवि । 
परन्तु दोनों मे प्रिय से मिलने की व्याकुलता है, दोनों का ही प्रियतम के प्रेम पर * 
अखण्ड विश्वास है, दोनो में ही आत्मापण का भाव प्रवल है, दोनों ही प्रिय-प्राप्ति 
को सहज-लम्य व्य।पार नहीं मानते, दोनो का ही प्रेम हिंस्टीरिक प्रेमोन्‍्माद का 
परिपन्थी है । दोनों ही कठोर साधता ओर कोमल भक्त के हामी है) अद्भुत है 
बह प्रेम, अपूर्व है उसकी ज्योति ! दुःख और इन्द्र से परे, ऋम और भज्रान्ति से 
अतीत यह एकरस प्रेम ही परम पुरुपार्य है : 
गगन की गुफा तहें गैव का चाँदना, उदय औ' अस्त का नाम नाही । 
दिवस औ' रैन तहेँ नेक नहिं पाइये, प्रेम-परकास के तिधु माही। 
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सदा आनंद दु.खन्द्रंद्व व्यापे नही, पुरनानंद भरपूर देखा। 
मर्म औ' श्रात्ति तहूँ नेक आदवे नही, कहै कव्वीर रस एक पेस़ा॥ 
हा-इब्दा,, पृ. [0$ 


रूप और अरूप, सीमा और असीम 


इस संसार में सब-कुछ चचल है। चलता जा रहा है, चूंकि कुछ भी स्थिर नहीं है, 
सब-कुछ गतिशील, परिवत्तंनीय, है इसीलिए संसार की स्थिति है । यह एक अद्‌- 
भुत विरोधाभास है, पर है सत्य | समस्त संसरणशील वस्तुओं की अस्थिरता के 
होते हुए भी यह संसार है” | इसका 'है'--भाव ही सूचित करता है कि सब चल- 
मान वस्तुओं के भीतर एक अविचल सत्य प्रतिष्ठित है। “जो लोग अनन्त की 
साधना करते है और जो सत्य की उपलब्धि करना चाहते है, उन्हे वार-बार यह 
बात सोचनी होती है कि वे चारों ओर जो कुछ देख और जान रहे है वही चरम 
सत्य नही है, वह्‌ अपने-आपमें स्वतनत्र नही है और किसी भी क्षण वह अपने-आपको 
पूर्ण रूप से प्रकाश मही कर रहा है यदि ये वस्तुएँ ऐसी होती तो वे सभी स्वयम्पू 
स्वप्रकाश होकर स्थिर हो रहती। पर उनमे एक अन्तहीन गति है, अविराम 
अस्थिरता है। ये जो अन्तह्दीन गति के द्वारा अन्तहीन स्थिति को निर्देश कर रहे हैं 
वही हमारे चित्त का आश्रय और चरम आनन्द है। अतएवं, आध्यात्मिक साधना 
कभी भी रूप की साधना नही हो सकती। यह समस्त रूपों के भीतर से चंचल रूप 
के बन्धन को अतिक्रम करके, ध्रुव सत्य की ओर चलने की चेप्टा करती है । कोई 
भी इन्द्रियगोचर वस्तु, जो अपने को ही चरम या स्वतन्त्र समझने का भाव करती 
है, वस्तुतः वैसी नही है। साधना इरा भान के आवरण को भेदकर ही परम पदार्भ 
को देखना चाहती है, यदि नाम-झूप का यह आवरण चिरन्तन होता तो वह भेद 
नही कर सकती थी । यदि वे अविश्रान्त भाव से नित्य प्रवहमान होकर अपने- 
आपकी ही सीमा तोड़ते हुए न चलते, तो इन्हें छोड़कर और किसी बात के लिए 
मनुष्य के मन में स्थान भी न होता । तब इन्हे ही सत्य समझकर हम निश्चिन्त हो 
रहते, तब विज्ञान और तत्त्वज्ञान इन सारे अचल प्रत्यक्ष सत्यों की भीषण शंसला 
में वेधकर एकदम मूऊ़ और मूच्छित हो रहते इनके पीछे कुछ भी न देस सकते। 
किन्तु ये सारे सण्ड-वस्तु-समूह केवल चल ही रहे है, कतार बाँधकर पड़े होकर 
रास्ता नही रोके हुए हैं, इसी लिए हम असण्ड सत्य का और अक्षय पुरुष का सन्धान 
पाते हैं।” (रवीन्द्रनाथ) । इसीलिए भवतजन रूपमात्र के इस मिस्तर गतिशील 
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पहलू पर बराबर जोर देते रहते है। मध्य-य्रुग मे वैराग्योद्रेक के लिए इस पहलू का 
अधिक उपयोग किया गया है। कवीर ने भी किया है, पर कबीर का लक्ष्य उस 
समस्त अस्थिर रूपराशि के भीतर से स्थिर अरूप-तत्त्व की ओर इशारा करना 
अधिक रहा है। वे दस दिन के लिए अपनी नौवत वजाकर इस नगर और गली को 
हमेशा के लिए नमस्क्रार करके चल देनेवालो को उस परमतत्त्व की वार-वार याद 
दिला देते है जो स्थिर है, शाइवत है, रूपातीत है : 
कबीर नौवत आपणी, दिन दस लेहु वजाइ। 
ए पुर-पाटन ए गली, बहुरि न देखे आइ ॥ ॥ 
जिनके नौवति वाजती, मैगल वंधते बारि। 
एके हरि के नाँव विन, गये जन्म सब हारि॥ 2॥ 
न+के. ग्रं , पृ. 20 
इस विनाश की दुनिया में एकमात्र अविनाशी तत्त्व राम है। नष्ठ होते हुए 
शरीर को अगर बचा लेना है तो इसी अधिनश्वर की शरण जाओ | नही तो इस 
कच्चे कुम्भ के फूटने में क्या देर है | -- 
कबीर यह तन जात है, सक॑ तो लेह बहोड़ि । 
नागे-हाथें ते गये, जिनके लाख-करोड़ि॥ 37॥ 
यहु तन काचा कुभ है, चोट चहूँ दिस खाइ। 
एक राम के नाँव बिन जदि तदि परलै जाइ ॥ 38 | 
““क. ग्र,, पृ. 24 
परन्तु रूप और सीमा चाहे जितनी भी क्यो न हो, हम उनके द्वारा ही अरूप 
और असीम को पाने की ओर उन्मुख होते हैं। साधक रूप और सीमा की सहायता 
से उस दाइवत अरूप और परिव्याप्त असीम को देखता है, जो उसका चरम 
प्राप्तव्य है। कवि शब्द और अर्थ का सहारा लेकर अरूप रस की ओर उन्मुख 
होता है, कलाकार रेखा और रंग की सहायता से रूपातीत भाव की अभिव्यंजना 
करता है, और भक्त भी नाम और रूप की सीढ़ियों से ही उठकर अनाम और 
अरूप परमतत्त्व की झाँकी पाता है । यह जो रूप है और सीमा है, वह वस्तुत जड़ 
प्रकृति का ही विकार है। इसी को कबीरदास 'गुण' कहते है । जो वस्तु गुणातीत 
है वह गुणो में नही है, ऐसा नही कह सकते । यह धोखा है, भ्रम है, जो लोग 'गुण' 
को “निर्गुण' का उल्ठा समझते है। “गुण” “निगुंण' की विरोधी वस्तु नही है। निर्मुण 
परमात्मा क्या गुणों में नहीं है ? यह जो धरती, आकाश, चन्द्र, तारा दिखायी दे 
रहे है वे क्या त्रिगुणात्मिका प्रकृति के विकार नहीं है और इसीलिए क्‍या ये 
परमात्मा से खाली है ? यह हो नही सकता । सो, ये लोग भोले ही है, जो गुण को 
निर्गुण के वाहर या विरुद्ध मानते है--वस्तुतः गुण से हम निर्मुण का अनुमान करते 
है। दूसरे शब्दों में, रूप हमें अरूप की ओर उन्मुख कर देता है, सीमा असीम का 
सन्धान बताती है। गुण और निर्मुण केवल त्तारतम्य बताने के वास्ते है। जब कहा 
जाता है कि भगवान्‌ गुणमय नही है तो उसका मतलब यही होता है कि जो रूप 
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और सीमा हमे दिख रही है वह अहूप और असीम को ठीक-ठीक प्रकट नही कर 

सकती--भगव,न्‌ न तो वह रूप ही है, न उसके समान ही है। वह उससे अतीत है, 

परे है। “निर्गुण' कहने से यदि यह अर्थ लिया जाता है कि वह दृश्यमान गुपो से 
बाहर है या विरुद्ध है, तो भ्रम है, धोखा है : 

संतो, धोश्वा काँसूं कहिये 

गुण मैं निरगुंण निरगुंण में गुण, 

वाट छाँड़ि क्यूं वहिये ? 

अजरा-अमरा कथे सव कोई, 

कलख न कथणां जाई, 

नाहि. स्वरूप, बरण नह जाके, 

घटि घटि रह्यौ समाई॥ 

प्यंड-ब्रह्मण्ण छोड़ि जे कथिये, 

कहै कवीर हरि सोई॥ 

--क. प्र., पद 80 

इसीलिए वह अद्भुत अनुपम रामतत्त्व कहकर बताया मही जा सकता। 

उसको सगुण-निर्गुण में से किसी भी नाम से पुकार नही सकते, पर न तो वह सगुर्ण 

वस्तु मे अविद्यमान है और न निर्गुण वस्तु द्वारा असूचयितव्य | वह इन झमेलों ते 

ऊपर है। ससीम-रूपदर्शी बुद्धि उस तत्त्व को नही समझ सकती । उसके मुंह भी 

नहीं; माथा भी नही, रूप भी नही और रूपक भी नही । वह सूक्ष्म से भी सूक्ष्म है' 

पुप्प-सौरभ से भी महीन है, वह अनुपम तत्त्व है : 
जाके मुंह माया नही, नाही रूपक-रूप । 
पहुप-व/सथे पातला, ऐसा तत्त अनूप ॥ 4॥--क. अ्ं., 60 

"मुँह और माथा” तो उपलक्षण-मात्र है। वह समस्त रूप और सीमाओ से परे 

है, वह मन और बुद्धि के भी परे है। उसमे मोह नही, माया-ममता नही | ऐसे ह्ठी 

निर्मेम निर्मोही पिया से प्रेम-कोड़ा का ब्रत भकतो ने लिया है। ऐसे प्रिय के मिलन 

की क्या आद्या की जा सकती है ! भक्त-रूपी मारी चाहे जैसी भी विरहिणी हो, 

दिन का भोजन और रात की नींद खो चुकी हो, सहेलियों की रग-केलि और 

जातिकुल को, धन-सम्पत्ति को छोड़ आयी हो; वनद्वण्ड मे तपस्या कर चुकी हो 

और पानी से निकली हुई मछली-सी तड़प रही हो, पर प्रियतम क्यों गलेगा ? वह 

तो आकार-रूप के परे है, मोह और ममता से ऊपर है, कामना और लालसा क्के 

अग्रम्य है, वह मिलेगा कैसे ? ममताभरी प्रेयसी का निर्मम से मेल क्या, लालसा बी 

आँखों से अल का लखाव क्या, रूप से अरूप का सामंजस्य क्या ? यह रहस्वमय 

प्रेम-केलि चल कैसे सकती है ? कबी रदास जवाब मे कहते हैं कि सिर्फ एक ही मार्ग 

है । तुम्हारे शरीर मे जो जड़ विकार हैं, जो इन्द्रिय, मन और वुद्धि हैं, उनको तुमने 

गलती से अपना मान लिया है। ये उस निर्मोही की ओर उन्मुस्त करने के साधन 

हैं, परन्तु यदि उन्हे ही तुमने उनके मिलने का साधन भी समझा है तो यह भम दै। 


तुम्हारे इस नाशमान ससीर्म जड़ विकार के बीच एक स्थिर शाइवत चेतन है, वह 
इन्द्रिय, सन और बुद्धि के अगोचर हैं। वही उस ल्र्मोह्दी भ्ियतम को वास्तविक 
आकर्षण-स्थान है। लिर्मोही प्ियंतम को पाना चाहते होतो शरीर, मन और बुद्धि 


गे दूर कर दे तो देखो कि र नहीं है, तुम्हारी रग-रग 
प् भीना हुआ है। उस अम दे में भी है, पर दीखता तब तक नही जब तक तुम 
उस पर्दे को अपना समझते रहो [्‌ और मे अब भेद नही रह 


सकेगा । युग-मुगान्तर मे ये दोनी एकमेक होकर रह रहे है। 
कैसे जीवेगी (बरहिनी 
दिया वित कीजै कौन उपाय) 


तन निस्ताप) 
सब्द सख्यी जिंवे िव वूझो 
छौड़ो अम की ठेके) 
कहे कबीर और. नि ईजां 
जुग जुग तुम एक 


शब्दा. १- 0- ॥| 

यही कारण है कि कंबीरदास ते कामना और लालसा के त्थाग को भक्ति की 
आवश्यक शर्ते रखा है। जे अगवान्‌ लालसा और कामना की पहुँच के बाहर ही 
है तो क्यों न पहले कामना और लालसा को खत्म किया जीये * जब तक मत मन 


कही भी कामनी ५ झरीर और मर्न क्के का अम हैं। 
यह अम और भवित एक साथ नहीं दी $ सो, कवी रदास पुकार-पुकारकर 
कह गये # सकामता की अम छे है भवित के मैदान में आओ 

र्र कम सब पे निष्कर्म । 


कह कबीर पुकारिकीः अत करो तर्जि अर्म ॥ 
__क बच पू- कै 
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निप्कर्म अर्थात्‌ निप्काम। निष्काम भाव से ही भवित हो सकती है, वयोकि 
जिस देवता की भक्ति करनी है वह स्वयं निप्काम है : 
जब लेगि भगति सकामता, तब लमि निर्फल सेव । 
कहे कवीर वे क्यूँ मिले, निहकामी मिज देव॥। 
फिर एक वार समस्त कामनाओं का विसर्जव कर जब भविति-रूपी सुन्दरी 
अपने निर्युण प्रियतम का दश्चन पाती है तो जो अद्भुत कौतुक उसे दिखायी देता है, 
वह कहकर समझने की वात नही है। वह्‌ प्रियतम समस्त काल की सीमाओं के 
परे है इसलिए अनन्त है, समस्त देथ्न के परे है इसलिए असीम है। सो उस अनन्त 
का प्रकाश अपरम्पार है, सुन्दरी कुतृहल-विस्फारित मयनों से उस अधूर्व तेज को 
देखती है, मानो कोटि-कोटि सूर्यो की सेना खड़ी हो। वहाँ पाप नही, पुण्य नही, 
कर्म नही, आचार नही, केवल अपरिमेय ज्योति का प्रकाश, अग्रम्य अगोचर तेज की 
झिलमिल ज्यीति है। ऐसे तेजोमय अद्भुत लोक में प्रवेश करते ही भक्त भी हृद 
छोड़कर बेहद हो जाता है, अपने स्वधर्म और स्वभाव में प्रतिष्ठित हो जाता है : 
कबीर तेज अनंत का, मानौ उगी सूरज सेणि। 
पति सेंग जागी सुन्दरी, कौतिग दीठा तैणि॥ 
पारब्रह्म के तेज' का, कैसा है उनमान। 
कहिवेकूँ सोभा नहीं, देख्या ही परमान॥ 
अभ्म अग्रोचर गमि नहीं, तहाँ जगमग ज्योति। 
जहाँ कबीर वन्दगी, (तहाँ) पापपुन्य नहीं छोति )॥ 
और, 
हदें छांडि बेहद गया; हुआ निरन्तर बास। 
कंबल जु फूल्या फूल विन, को निरप निज दास ॥ 
“+क. ग्रं., पृ. 42 
जहाँ अनन्त कोटि सूर्य सतत्‌ प्रकाशमान हैं, वहाँ केवल ज्योति का ही निश्नंर 
सर रहा है । उस स्वान पर अगर बिता फूले ही कमल फूलता रहें तो आश्चर्य कया 
है! फूलने पर कमल के खिलने का तो हिसाब वहां है जहाँ रोज अन्धकार आता 
है और कमल की अनफूला कर जाता है । पर जहाँ सूर्यों की सेना खड़ी हो बहा 
कमल का संकोच कैसा ? सो, यह कमल निरन्तर घिला रहता है । पिण्ड में मही 
कमल घुन्य या सहस्तार-चकर है और ब्रह्माण्ड मे सर्वतोव्याप्त महा-आाकाश ! यहीं 
परम अवकाश हद छोड़कर बेहद होने का उपयुक्त स्थान है ! एक वार पिण्डस्यित 
बाकाश्न (शून्य) में जब भक्त पहुँच जाता है--जब इस विश्याल शून्य में स्नान 
करता है---तो प्रियतम के उस फीड़ा-हम्यें में पहुंचता है, जो सिफ़े योग और तप 
साथनेवाले मुनियों को दुर्लभ दै। यह ग्रेम-लोक देवताओं को भी ढु्लेभ है, क्योकि 
वे कर्म के उपासऊ हैं; मुनियों को अगम्य है, वयोकि कबीरदास उन्हें मोगमार्ग 
के प्रविक मानते ये; पीर-औलियों को भी दुलंभ है, क्योकि उनका मार्ग अत्लाई 
और राम को म्रेद-बुद्धि का है; बबको पहुँच के बाहर जो ग्रेम-लोक है वहीं केवल 
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भक्त को ही प्रवेश पाने का अधिकार है--भक्त जो राम-नाम का छका हुआ है : 
सुर-नर मुनिजन-औलिया, ए सब वेले तीर। 
अलह-राम का गम नही, तहेँ घर किया कबीर। 
“से. क. सा., प्‌ 64 
हद छाँड़ि बेहद गया, किया सुस्ति असनान। 
मुनिजन महल ने पावई तहाँ किया विश्वाम ॥ 
पिंजर प्रेम प्रकासिया, जाम्या जोत अनत्त। 
संसा खूटा सुख भया, मिल्या पियारा कन्त || 
--क ग्र,प्‌ 3 
परन्तु इस दुनिया की छोटी-मोटी रूपात्मक कल्पनाओं के आधार पर हम 
इस अनन्त तेज पुंज लोक का अनुमान भी नहीं कर सकते । साधारण मनुष्य उस 
पर्दा-नशीन नववधू की भांति है जो आधी खुली खिड़को पर खडी हुई घूँघठ के 
भीतर से संसार को देख रही है । उसके सामनेवाले रास्ते पर लोग भाते रहते है, 
पर वह उसका कुछ भी उद्देश्य नही समझ पाती, क्योकि सम्पूर्ण देखने-का उसे 
अभ्यास नही है । कविवर रवीन्द्रनाथ ठाकुर ने इस भाव की अपनी एक कविता में 
मार्मिकता के साथ प्रकट किया है : 

“तुम आधी खुली खिड़की के किनारे खड़ी हो । नयी बहू हो क्या ? शायद 
तुम चूड़ीवाले के इन्तजार में हो कि तुम्हारे द्वार पर आयेगा । तुम सामने देख रही 
हो कि बैलगाड़ी धूल उड़ाती हुई चली जाती है, भरी नौकाएँ ह॒वा के जोर रो पालो 
के सहारे वही जा रही है। मैं सोच रहा हूँ कि इस आधी खुली खिड़की पर घूँघट 
की छाया से ढकी हुई तुम्हारी आँखो को यह विश्व कैसा दिख रहा होगा । निश्चय 
ही यह छायामय भुबन तुमने स्वप्नों (कल्पनाओं) से गढा होगा, झ्ञायद किसी 
नानी के मुंह से सुनी हुई परियों की कहानी के सांचे मे वह ढला होगा--जिसकी 
लोरियों की वनी कहानी का न आदि है, न अन्त है। 

“'मैं सोच रहा हूँ कि हठात्‌ यदि एक दिन वैशास के महीने मे आँधी के झोकों 
से नदी लाज-आर्म छोड़कर वन्धनहीन सुने आसमान में नाच उठे, यदि उसका 
पागलपन जाग पड़े और फिर उस आँधी के झोकों से तुम्हारे घर की सभी जजीरें 
खुल जायें और तुम्हारी भाँखों पर गिरा हुआ घूँघट भी उड जाय और फिर यह 
सारा जगत्‌ विद्युत्‌ की हँसी हँस एक क्षण मे शक्ति का वेश धारण करके तुम्हारे 
घर मे घुस पड़े और आममे-सामने खड़ा हो जाय, तो फिर कहाँ रहेगी यह आधे 
ढेंके हुए अलस दिवस की छाया, वह खिड़कीवाली दृश्यावली और सपनो-सनी 
अपनी कल्पना से गढ़ी हुई माया ?--सभी उड़ जायेगे । 

“सोचता हूँ कि उस समय तुम्हारी घूंघट-रहित काली आँखों के कोने में न 
जाने किसका प्रकाश कॉपेगा, अपने-आपमे खोये हुए प्राणों के आनन्द में अच्छा 
और बुरा सब-कुछू डूब जायगा और तुम्हारे वक्ष.ल्थल मे रक्त की तरंगिनी उत्ताल 
नतेन मे नाच उठेगी। फिर तुम्हारे शरीर मे तुम्हारी यह कंकण और क़िकिणी 
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निष्कर्म अर्थात्‌ निष्काम | निष्काम भाव से ही भवित हो सकती है, वयोकि 
जिस देवता की भक्ति करनी है वह स्वयं निष्काम है : 
जब लगि भगति सकामतां, तब लगि निर्फल सेव। 
कहे कवीर वे क्यूँ मिले, निहकांमी निज देव॥॥ 
फिर एक वार समस्त कामनाओ का विसर्जन कर जब भक्तिति-रूपी सुन्दरी 
अपने निर्गुण प्रियतम का दर्शन पाती है तो जो अद्भुत कौतुक उसे दिखायी देता है, 
बह कहकर समझने की वात नहीं है। बह प्रियतम समस्त काल की सीमाओं के 
परे है इसलिए अनन्त है, समस्त देश के परे है इसलिए असीम है। सो उस अनन्त 
का प्रकाश अपरम्पार है, सुन्दरी कुतुहल-विस्फारित नयनो से उस अधूर्व तेज की 
देखती है, मानो कोटि-कोटि सूर्यो की सेना खड़ी हो। वहाँ पाप नही, पुष्य नहीं, 
कर्म नहीं, आचार नही, केवल अपरिमेय ज्योति का प्रकाश, अगम्य अगोचर तेज की 
झिलमिल ज्योति है। ऐसे तेजोमय अद्मुत लोक मे प्रवेश करते ही भवत भी हंद 
छोडकर बेहद हो जाता है, अपने स्वधर्म और स्वभाव मे प्रतिष्ठित हो जाता है: 
कबीर तेज अनंत का, मानौ उगी सूरज सेणि। 
पत्ति सेंग जागी सुन्दरी, कौतिग दीठा तेणि॥ 
पारब्रह्म के तेज” का, कैसा है उनमान। 
कहिवेकूं सोभा नहीं, देख्या ही परमान॥ 
अगम अगोचर गमि नही, तहाँ जगम्ग ज्योति] 
जहाँ कबीर बन्दगी, (तहाँ)पापपुन्य नही छोति ॥ 
और, 
हदे छाँड़ि बेहद गया, हुआ निरन्तर बास। 
कॉवल जु फूल्या फूल विन, को निरपै निज दास ॥ 
-+क. ग्रं., पृ. 2 
जहाँ अनन्त कोटि सूर्य सतत्‌ प्रकाशमान है, वहाँ केवल ज्योति का ही निश्नर 
झर रहा है । उस स्थान पर अगर विना फूले ही कमल फूलता रहे तो आइचर्य वया 
है! फूलने पर कमल के खिलने का तो हिसाव वहाँ है जहाँ रोज अन्धकार आता 
है और कमल को अनफूला कर जाता है। पर जहाँ सूर्यों की सेना खड़ी हो वहाँ 
कमल का संकोच कँसा ! सो, यह कमल निरन्तर खिला रहता है । पिण्ड मे यही 
कमल शून्य या सहस्तार-चक्त है और ब्रह्माण्ड में सर्वेतोव्याप्त महा-आकाश ! यही 
परम अयकाद हद छोड़कर बेहद होने का उपयुक्त स्थान है एक बार पिष्डस्यित 
आकाश (धून्य) में जब भक्त पहुँच जाता है--जब इस विद्याल झुन्य में सतान 
करता है--तो प्रियतम के उस कीड़ा-ह्म्य में पहुंचता है, जो सिर्फ योग और तप 
साधनेवलि मुनियों को दुर्लभ है। यह प्रेम-लोक देवताओं को भी दुर्लभ है, वयोकि 
वे कर्म के उपासक हैं; मुनियों को अगम्य है, क्योकि कबीरदास उन्हें योगमार्ग 
के पधिक मानते ये; पीर-औलियो को भी दुर्लभ है, वयोकि उनका मार्ग अल्लाई 
और राम की भेद-बुद्धि का है; सबकी पहुँच के बाहर जो प्रेम-लोक दै वहाँ केवल 
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अपने चंचल कम्पनों से कौत-सा सुर वजा देंगी ! आज तुम अपने को आधी ढंकी 
रखकर, धर के एक कोने मे खड़ी होकर न जाने किस माया के साथ इस जगत्‌ को 
देख रही हो ?---मैं मन-ही-मन यही सोच रहा हूँ। तुम्हारे रास्ते में आज जो 
आवागमन चल रहा है वह निरथ्थक खेल-सा लग रहा है, छोटे दिन के कामों की 
छोटी-छोटी हँसियाँ और रुलाइयाँ न जाने कितनी उठती हैं और विलीन हो जाती 
हैं! मन-ही-मन यही सोच रहा हूँ ।” --'सेया' 
यह जो कल्पना के यढ़े हुए रूप-जगत्‌ का व्यापार है, वह तब तक हमारी 
दृष्टि को रोके हुए है जब तक अनन्त सत्य का प्रकाश एकाएक आकर उसे हित्न- 
भिन्‍न नही कर जाता । जिस दिन छिन्न-भिन्‍न कर जायगा उस दिन, कवीरदास 
गवाह है कि, जो दृश्य दिखायी देगा वह्‌ एकदम विचित्र होगा। न वहाँ धरती 
होगी, न गगन; न पानी, न पवन; न तिथि, न वार; नचाँद, नसूये; ने हाठ, 
ने वाठ--सवसे परे, सबसे विचित्र । वहाँ काल का वन्धन नहीं है, भूत-भविप्य का 
भेद नही है। जिसे हम लाख युग पहल की वात कहते है वह वहाँ प्रत्यक्ष है, जिसे 
हम कोटि कल्प वाद की बात कहेंगे वह वहाँ विद्यमान है; क्योकि वहाँ अनन्त 
स्थिति है, शाश्वत सत्ता है। हमारी आँखें क्षणक और चलमान जगतू की परि- 
भाषा इनमे ही देखने की अभ्यस्त हैं । उस अनन्त स्थितिशील देश-काल-व्यवच्छेद 
के अतीत परम प्रकाशमय लोक को हम क्या समभेगे -- 
चाँद नही, सूरज नहीं, हता न वो ओकार। 
तहाँ कबवीरा रामजन, को जाने संसार॥ 
धरती-गगन-पवने नहीं, होत नहीं तिथि-बार। 
तब हरि के हरिजन हुते, कहै कवीर विचार ॥ 
जा दिन किरतम सा हता, नही हाट नहिं बाट। 
हता कवी रा सन्‍्त-जन, (जिन) देखा औघट घाट ॥॥ 
नही हाट नहिं वाट है, नहिं धरती नहिं घीर। 
असख्य युग परले गया, तव ही कहै कबीर ॥ 
पवन नहीं, पानी नहीं, महिं धरती आकृास । 
एक निरंजनदेव का, कबिरा दास-सवास॥ 
--स. क. सा. पूं. 6354 
उस देश का सव-कुछ विवित्र है । वह देश जहाँ बारह महीचे वसन्त है, जहाँ 
ब्रेम का निर्भर सरता रहता है, जहाँ अमन्त ज्योतिपुंज से महा-अमृत वर्सता 
रहता है, जद जाति-कुल-बर्ण का विद्येपत्व नही, जहाँ आकाश और धरती मे 
अन्तर नही, जहाँ परब्रह्म की आनन्द-केलि निरन्तर चल रही है, जहाँ अगम्य का 
दीपक बिना वाती और तेल के ही जल रहा है । पूर्व है वह देश ! कबीर उसी 
देश के बासी ये : 
हम वामी उस देश के, जहाँ बारह मास विलूस। 
प्रेम झरेँ विकसे कोॉंबल, तेजपुज परकास॥ 


मीझर भर महा अभी, भीजत पैव सन्त ॥ 
हम वास) देश क्षे, जहाँ जाति-कर; 'ऊँच नाहि। 
प़ब्द मित्ावा होय रहा, देह | मेलावा नाहि ॥ 
हम कसी जा देश के, जहां प्र्रह्म का सेल । 
दीपक जरई गरम्य + 
से. क. का, पृ. 64. 
यह देश है ३ रवीसनाथ ने ८ है-का देश! कह्म 
! णहाँ दर रा के लि देख है। नही ५ 
फ्-लिया- है-के देश” 
के रजनी गिर हैथा, द्वरेर जय ऐसे, 
बे, कि छे, एइ सब पेयेछिर: से? खेया! 
कबीर ने गया है कि उस की मो जे कक फीलाण रहा है--केवल- 
भावरूप मे. है रह है, देहरूप के 'ही--अब्द-मिताका ग़ेय रहा, देह 
लावा नाहि।! क्योकि जड पैसीम देह उस अनन्त भाव-लोक को- बर्दाश्त नही कर 
सकती | प्रस्त है >' वहाँ जाकर: कया भक्त ज्योति और: सन्त प्रेम मे 
बोष हो पा वह भी किमय हम मे विलय हो. जाता गस 
ऐसे अद्व॑त्त: भाव मे | नही करते । | होगा यह लेक है, पर: भकक्‍्तजन 
वहां फिर: भी साक्षी रूप से वत्तेमान रहेगे। दो नही होः / भगवान्‌ के 
एकमेक होकर मिल जायेगे; परन्तु उस के आनन्द को ते रहेगे 
यह कत्ल क्या एकमरेक पक सत्ता दोनो है ? लौकिक 
दृष्टि के जो के असम्भव दिखती है ऐसी बहुतेरी बाते विषय में 
पैम्मेव है। (६ इसी 'ताईत-विल को हम कैसे माने ? क्र 
साक्षी में गहरे गम्भीर मेष मे रहते है, अमृत की बड़ी चगी हू 
है और प्न्तजन हि सहर-रि प्रहरकर इस रेस की वर्षा मे पे है, ज्स 
अनन्त के छेत्रकती) की होकी है और परम ब्रेक के आनन्द विकेतन मे 
ही की कपावाले सन्तजन अवश्य है), बिगुर्से ति वहां री 
गगन गरजे वरपे अभी बादल बहर यम्भीर। 
पढें दिस्ति गे, भीजे इस कबीर ॥ 
गगन मेडल 3 में, तहवा उसके नर | 
मिवुरा महत्त कं वई, पहुचोगे उढू हर॥ 
के सा, यू ६» 
गगन गरजि अंगृत' चर, >ली-कवल-अकास। 
पहे। कचरा है; के कोई विज चत॥ 
ज्क्क्र, 7-75 
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कवीरदास का यह असीम प्रियतम का प्रेम साधना के साहित्य में अपूर्व है। 
हद के जीव का बेहद के प्रिय से मिलन में एक ऐसा अलौकिक रस है जो अनुभव 
द्वारा ही जाना जा सकता है । असीम की सीमा के लिए व्याकुलता का प्रमाण यह 
सारा विश्व है। अगर असीम अपने-आपपमें ही सन्तुप्ठ होता तो यह सीमा का सन 
निरथंक है। भक्त कवीर ने इस इतने बड़े विश्व-ब्यापार को निर्थक नही समझा। 
उन्होंने उसे इस असीम प्रियतम की लीला का उन्मेपयिता माना है। सीमा मानो 
उस असीम की ओर उठी हुई उँगली है । वह्‌ असीम का पथ बताती है, पर स्वयं 
उसी को असीम नही माना जा सकता | इसीलिए प्रेम तो ससीम का ही ठीक है, 
सीमा के प्रति आसक्‍्त जीव उस पीव को नही पा सकता : 
बेहद अगाधी पीव है, ये सब हृद के जीव । 
जो नर राते हद सों, ते कदी न पावें पीव ॥ 
हममे पीव न पाइये, बेहद में भरपूर। 
हम बेहद की गम लखें, तासौ पीव हजूर॥ 
--स. क. सा. पृ. 262 
कवीरदास ने इसी लिए सीमा को छोड़कर असीम का प्रेम किया था। उस 
असीम-झूपी अनन्त अवकाशवान मैदान मे वे पैर फैलाकर सो रहे थे : 
हुई छांडि बेहद गया, रहा निरन्तर होय। 
बेहद के मैदान मे, रहा कबीरा सोय॥ 
+-स. क. सा. पृ. 263 
पैर फैलाकर सोने लायक अवकाश सीमाओं और वन्धनों से भरी दुनिया में 
और कहाँ मिल सकता है ? कविवर रवीस्द्रगाय अपनी 'सब-पा-लिया-है-के देश 
वाली कविता में भी उल्लसित भाव से कहते हैं, “अहा, इस 'सव-्पा-लिया-है-के 
देश' के रास्ते में ठेलमठेल और घक्का-मुक्ही नही है और बाजार मे यहाँ शोर-गुल 
नही है। अरे ओ कवि, यही तू अपनी कुटी वना ले। रास्ते की धूल यही झाड़ू दे, 
बोझा उतार दे, अपने सितार के तार ठीक कर ले और अपनी सारी सोज यही 
बन्द कर दे (क्योकि तू अब अपने गन्तव्य पर पहुँच चुका है)। आज साँझ को यही 
वैर फैलाकर बैठ जा--यही इस तारा-भरे आकाश के नीचे 'सब-पा-लिया-दैके 
देश में! ।/ 
माइक पथे ठेलाठेलि, नाइक हाठे गोल, 
लोरे कवि एइ साने तोर, कुटी रसानि तोल। 
घुये फेल रे पथर घुलों, नाभिये दे रेवोमा , 
बेंघे ने तोर सेतार खाना, रेसे दे तोर खोजा। 
पा छड़िये बस रे हेथाय, सारा दिनेर छोपे , 
तारार भरा आऊाशतले, गब पेयेछिर देशे॥॥। 
॥ में इतनी निश्चिम्तता क्यों है ?ै कोई इस बेहदी मैदान में यो 
र फैलाकर बैठ रहता और मित्तार के तार सेनातने समता 


>-सेया' 
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है, ऐसा ययों ? यहाँ क्या मिलता है, क्या दिखता है कि इतने निश्चिन्त मने से 
सन्त और कवि जम जाते है ? क्योकि, 
हरि-संगति सीतल भया, मिदी मोह की ताप। 
निमप्ति-बासर सुस-निधि लश्या, जव अन्तरि प्रगटया आप ॥। 
तन पाया तन बीसरा, जब मन धरिया ध्यान। 
तपन गईं सीतल भया, जब सुन्ति किया असनान॥ 
ने श्रं., पृ. 45 
इस असीम-अनन्त घून्य में स्नान करते हो सारी व्यथा शान्त हो गयी | सारे 
कथन, सारा विज्ञापन यहाँ उपशमित हो गया । जिसे खोजा जा रहा था वह जब 
स्वयं आ गया, तो ताप कैसा, चाचल्य कैसा -- 
धिति पाई मन थिर भया, सतगुरु करी सहाइ। 
अनिन कथा तिन आचरी, हिरदे तिभुवनराइ 
सचु पाया सुख ऊपना, अर दिल-दरिया पूरि। 
सकल पाप सहज गये, जब साईं मिल्या हजूरि॥ 
नाक ग्र,, पृ. 4 
जब एक वार इसका चस्का लग गया, जब यह परम प्राप्तव्य रत्न प्राप्त हो 
गया तब ढिंढो रा पीटने की क्या बात रही ? ढूँढ़ने-खोजने को रह क्‍या गया ? 
जिन पाया सू गहि रह्या, रसना लागा स्वादि। 
रतन निराला पाइवा, जमत ढढ़ौल्या बादि॥ 
अब कुछ कहना बाकी नही रहा, इस प्रेम-नद के प्रवाह में सारा द्वैतभाव 4ह्‌ 
गया, साखी भी आज बेकार है, शब्द भी निष्प्रयोजन हैं। जब उस बिछुड़े हुए 
परमतत्त्व से मिलन ही गया तो इन प्रप॑चों से क्या लाभ ? यह देखा, वह देखा; 
यह चलमान है, वह्‌ स्थिर है; यह यह है वह वह है---ये सारी बाते अब मिरथंक 
हैं। परमप्रिय का जब तक मिलन नही हुआ था---उसका रस जब तक ज्ञात नही 
था, तभी इनकी कीमत थी: अब इस जाननद-रस के सामने और सब-कुछ फीका 
है; 
कहना था सो कह दिया, अब कछु कहना नाहि। 
एक रही दूजी गई, बेठा दरिया मांहि॥ 
साखी-शब्दी जब कही, मौन रहे मन मांहि॥ 
बिछुरा था कब ब्रह्म सों, कहिवे को कछु नाहि ॥ 
साखी-शब्दी जब कही, तव कछु जाना नाहि। 
बिछुरा था तब ही मिला, अब कछु कहना नाहिं 
या देखा वा देखिया, या देखा वा थीर। 
यह-वह दोउ एके भया, जब सतगुरु मिले कबीर ॥॥ 
« “+स. क. सा., पृ. 68 
यह है कबीर की असीम सत्ता की प्रीति। किन्तु कबीर परम सावधानी के 
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साथ पाठक को डब्दों की संकीर्ण अरथवत्ता की याद दिला देते हैं। 'वेहद' शब्द मे 
साधारणत यह भाव है कि जो हद न हो या हद के विरुद्ध हो। यह वात आश्विक 
रूप मे ही सत्य है। वस्तुत: सीमा असीम से वाहर भी नहीं, उसकी विरोधी भी 
नही है; उसका-अभाव तो एकदम नही । इसलिए वेहद्दी की प्रीति बताते समय 
कबीरदास सावधान कर देते है। इसे सीमा का विरोधी समझना गलत है। बेहद 
वह है जो सीमा और सीमाभाव दोनों के परे है, जो हद और गैर-हद दोनों के 
ऊपर है। इस हृद-वेहद से अतीत वस्तु को ही भाषा की सीमित शक्ति के कारण 
कवीरदास 'वेहद' कहते है। ह॒दू या सीमा में मनुप्य वसते है, बेहद या सीमाभाव 
में साधु वसते हैं, पर असल सन्त वह है जो इच दोनों को छोड़ गया है. जो 
सीमातीत असीम का प्रेमी है : 

हद में रहै सो मानवी, वेहद रहै सो साधु। 

ह॒ृद-वेहद दोनों तजै, तिनका मता अग्राघु॥ 

हृद-वेहद दोनों तजी, अवरन किया मिलान। 

कहै कवीर ता दास पर, वारोौ सकल जहान ॥ 


उपसंहार 


कवीर धममंगुरु थे । इसलिए उनकी वाणियों का आध्यात्मिक रस ही आस्वाद् होना 
चाहिए, परन्तु विद्वानों ने नाना रूप में उन वाणियों का अध्ययन और उपयोग 
किया है। काव्य-रूप में उसे आस्वादन करने की तो प्रथा ही चल पड़ी है। समाज- 
सुधारक के रूप में, सर्व-धर्मं समन्वयका री के रूप में, हिन्दू-मुस्लिम-ऐक्स-विधायक के 
रूप में, विश्ञेप सम्प्रदाय के प्रतिप्ठाता के रूप मे और वेदान्त-व्यासख्याता दाशनिक 
के रूप में भी उनकी चर्चा कम नही हुई है॥ यो तो 'हूरि अनन्त हरिकथा अनन्ता, 
विविय भांति गाव शुति-सन्‍्ता' के अनुसार कवी र-कथित हरि की कथा का विविध 
रूप मे उपयोग होना स्वाभाविक ही है, पर कभी-कभी उत्साहपरायण विद्वान्‌ 
गलती से कबीर को इन्ही रूपों में से किसी एक का प्रतिनिधि समझकर ऐसी-ऐसी 
बातें करने लगते हैं जो असंगत्त कही जा सकती हैं । 

भाषा पर कवी र का जबरदस्त अधिकार था। वे वाणी के डिबटेटर घर जिसि 
बात को उन्होने जिस रूप में प्रकट करमा चाह्य है उसे उसी रूप में भापास 
कद़खवा लिया--बन गया है तो सीघे-सीघे, नही तो दरेशा देकर। भाषा कुछ 
कबीर के सामने लाचार-मी नजर जाती है। उसमें मानो ऐसी द्विम्मत ही नही है 
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कि इस लापरवा फककड़ की किसी फरमाइश को नाही कर सके। और अकह 
कहानी को झूप देकर मनोग्राही वना देने की तो जैसी ताकत कवीर की भाषा में 
है बैंसी वहुत कम लेखको मे पायी जाती है। असीम-अनन्त ब्रह्मानन्द में आत्मा 
का साक्षीभूत होकर मिलना कुछ वाणी के अगोचर, पकड़ में न आ सकनेदाली 
ही बात है। पर 'बेहद्दी मैदान में रहा कवीरा' मे न केवल उस गम्भीर नियगूढ तत्त्व 
को मूत्तिमान कर दिया गया है, वल्कि अपनी फक्कड़ाना प्रकृति की मुहर भी मार 
दी गयी है। वाणी के ऐसे बादशाह को साहित्य-रसिक काव्यानन्द का आस्वादन 
करानेवाला समर्भे तो उन्हें दोप नहीं दिया जा सकता । फिर व्यंग करने मे और 
चुटकी लेने में भी कबीर अपना प्रतिद्वन्द्दी नही ज,नते | पण्डित और काजी, अवयू 
और जोगिया, मुल्ला और मौलवी--सभी उनके व्यग्य से तिलमिला जाते है। 
अत्यन्त सीधी भाषा मे वे ऐसी चोट करते है कि चोट खामेवाला केवल घूल झाड़के 
चल देने के सिवा और कोई रास्ता ही नही पाता। इस प्रकार यद्यपि कबीर ने 
कही काव्य लिखने की प्रतिज्ञा नहीं की तथापि उनकी आध्यात्मिक रस की गगरी 
से छलके हुए रस से काव्य की कटोरी मे भी कम रस इकट्ठा नही हुआ है । 
हिन्दी-साहित्य के हजार वर्षो के इतिहास में कवी र-जैसा व्यक्तित्व लेकर कोई 
लेखक उत्पन्त नही हुआ । महिमा मे यह व्यक्तित्व केवल एक ही प्रतिद्वन्द्वी जानता 
है: तुलसीदास ।. परन्तु तुलसीदास और कबीर के व्यगितत्व मे वडा अन्तर था । 
यद्यपि दोनों ही भक्त थे, परन्तु दोनो स्वभाव, संस्कार और दृष्टिकोण में एकदम 
भिन्‍न ये। मस्ती, फक्‍्कड़ाना स्वभाव ओर सव-ऊुछ को झाड़-फटकार कर चल 
देनेवाले तेज ने कवीर को हिन्दी-साहित्य का अद्वितीय व्यक्ति बना दिया है। 
उनकी वाणियो में सव-कुछ को छाकर उनका सर्वेजयी व्यक्तित्व विराजता रहता 
है। उसी ने कवीर की वाणियों में अनन्य-साधारण जीवन-रस भर दिया है। कबीर 
की वाणी का अनुकरण नहीं हो सकता। अनुकरण करने की सभी चेप्टाएँ व्यर्थ 
सिद्ध हुई हैं। इसी व्यक्तित्व के कारण कबीर की उक्तियाँ श्रोता को बलपूर्वक 
आक्ृष्ट करती हैं। इसी व्यक्तित्व के आकर्प थ को सहृदय समालोचक संभाल नही 
पाता और रीझ्कर कवीर को 'कव्ि' कहने में सन्‍्तोष पाता है। ऐसे आकर्पंक वक्ता 
को 'फबि' न कहा जाय तो ओर कहा क्‍या जाय ? परन्तु यह भूल नहीं जाना 
चाहिए कि यह कविरूप घलुए में मिली हुई वस्तु है। कवीर ने कविता लिखने की 
प्रतिज्ञा करके अपनी चातें नद्दी कही थी । उनकी उन्दोयो जना, उवित-वैचित््य और 
अलंका र-विधान पूर्ण-रूप से स्वाभाविक और अयलसाधित है। काव्यगत ढढ़ियों 
के न तो वे जातकार थे और न कायल । अपने अनन्य-साधारण व्यक्तित्व के कारण 
ही वे सहृदय को आक्ृष्ट करते है। उनमे एक और वड़ा भारी गुण है जो उन्हें 
अन्यान्य सस्तों से विशेष वन देता है! यद्यपि कवीरदास एक ऐसे विराट और 
आमन्‍्दमय लोक की व।त करते है जो साधारण मनुप्यो की पहुँच के वहुत ऊपर है 
और वे अपने को उस देश का निवासी बताते है जहाँ वारह महीने वसन्‍्त रहता है, 
निरन्तर अमृत की झड़ी लगी रहती है (दे. ऊपर, पृ. 362-3) फिर भी जैसा कि 
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एवेलिन अण्डरहिल ने कहा है, वे उस आत्मविस्मृतिकारी परम उल्लासमय 
साक्षात्कार के समय भी दैनन्दिन-व्यवहार की दुनिया को छोड़ नहीं जाते और 
साधारण मानव-जीवन को भुला नहीं देते । उनके पैर मजबूती के साथ धरती पर 
जमे रहते हैं, उनके महिमा-समन्वित और आवेगमय विचार, बराबर घीर और 
सजीव बुद्धि तथा सहज भाव द्वारा नियन्त्रित होते रहते है, जो सच्चे मरमी कवियों 
में ही मिलते है। उनकी सर्वाधिक लक्ष्य होनेवाली विशेषताएं हैं---() सादगी 
और सहजभाव पर निरन्तर जोर देते रहना, (2) बाह्य धर्माचारों की नि्मेम 
आलोचना, और (3) सब प्रकार के विरागभाव और हेतुप्रकृतिगत अनुसन्धित्सा 
के द्वारा सहज ही गलत दिखनेवाली वातो को दुर्वोध्य और महानु बना देने की 
चेप्टा के प्रति वेर-भाव। (इसके लिए 'कवीर-वाणी' के 75, 78, 80 और 90 
नम्बर के पद देखिए) । इसीलिए थे साधारण मनुप्य के लिए दुर्वोध्य नही हो जाते 
और अपने असाधारण भावों को ग्राह्म बनाने में सदा सफल दिखायी देते है। कवीर- 
दास के इस गुण ने सैकड़ो वर्ष से उन्हे साधारण जनता का नेता और साथी बना 
दिया है। वे केवल श्रद्धा और भक्त के पात्र ही नही, प्रेम और विश्वास के जास्पद 
भी वन गये है। सच पूछा जाय तो जनता कवीरदास पर श्रद्धा करने की अपेक्षा 
प्रेम अधिक करती है। इसीलिए उनके सन्त-रूप के साथ ही उनका कवि-छूप वरा- 
बर चलता रहता है। वे केवल नेता और गुरु नही है, साथी और मित्र भी है। 
कबीर ने ऐसी वहुत-सी वातें कही है जिनते (अगर उपयोग किया जाय तो) 
समाज-सुधार मे सहायता मिल सकती है, पर इसलिए उनको समाज-सुधारक 
समझना गलती है। वस्तुतः वे व्यक्तिगत साधना के प्रचारक थे। समष्टिनवृत्ति 
उनके चित्त का स्वाभाविक धर्म नही था। वे व्यण्टिवादी थे। सर्वे-धर्मे-समन्वय के 
लिए जिस मजबूत आधार की जरूरत होती है वह वस्तु कबीर के पदो में सर्वेत्र 
पायी जाती है, वह वात है भगवान्‌ के प्रति अहैतुक प्रेम और मनुप्यमात्र को उसके 
लिविशिष्ट रूप में समान समझना। परन्तु आजकल सर्वे-धर्म-समन्वय से जिस 
प्रकार का भाव लिया जाता है, वह कबीर में एकदम नही था। सभी धर्मों के बाह्य 
आचारों और अन्तर-सस्कारों मे कुछ-न-कुछ विशेष देखना और सब आचार, 
सस्कारों के प्रति सम्मान की दृष्टि उत्पन्न करना ही यह भाव है। कबीर इनके 
कठोर विरोधी थे। उन्हे अर्थ-हीन आचार पसन्द नहीं थे, चाहे वे बड़े-से-बड़े 
आचार्य या पैगम्वर के ही प्रवत्तित हो या उच्च-प्रे-उच्च समझी जानेवाली घ॒र्मे- 
पुस्तक से उपदिष्ट हो । वाह्यनचार की निरर्थक पूजा और संस्कारों की विचारहीन 
गुलामी कबीर को पसन्द नदी थी । वे इनमे मुक्त मनुप्यता को ही प्रेमभकिति का 
पान मानते थे। धर्मगत विशेषताओं के प्रति सहनशीलता और सम्भ्रम का भाव 
भी उनके पदों में सही मिलता। परन्तु वे मनुप्यमात्र को समान मर्यादा का अधि- 
कारी मानते थे; जातिगत, चुलगत, आचारगत श्रेप्ठता का उनकी दृष्दि में कोई 
मूल्य नही था। सम्प्रदाय-प्रतिप्ठा के भी वे विरोधी जान पड़ते हैं। परन्ठु फिर भी 
विरोधाभास यह है कि उन्हें हजारों की संस्या मे लोग सम्प्रदाय-विशेष के प्रवर्तक 
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मानने में ही गोरव अनुभव करते हैं ! 
थो लोग हिन्दू-मुसलिम एकता के द्वत में दीक्षित है वे भी कबी रदास को अपना 
मार्यदर्शंक मानते है। यह उचित भी है। राम-रहीम और केशव-करीम की जो 
एकता स्वयं-सिद्ध है उसे भी सम्प्रदाय-बुद्धि से विकृत मस्तिप्फवाले लोग नही 
समझ पाते। कवीरदास से अधिक जोरदार शब्दों में इस एकता का प्रतिपादन 
किसी ने नदी किया। पर जो लोग उत्साहाधिक्यवद्य कवीर को केवल हिन्दू 
मुसलिम एकता का पैगग्बर मान लेते है वे उनके मूल-स्वरूप को भूलकर उसके 
एक-देशमात्र की बात करने लगते है। ऐसे लोग यदि यह देखकर क्षुब्ध हो कि 
कयीरदास ने “दोनों धर्मो की ऊँची संस्कृति या दोनो धर्मों के उच्चतर भावों में 
सामंजस्म स्थापित करने की कही भी कोशियय नहीं की और सिर्फ यही नही, बल्कि 
उन सभी धर्मगत विशेषताओं की खिल्ली ही उडायी है जिसे मजहबी नेता बहुत 
श्रेष्ठ धर्माचार कहकर व्याख्या करते है.' तो कुछ आइचर्य करने की बात नहीं है, 
वयोकि कवीरदास इस बिन्दु पर से धार्मिक इन्द्ो को देखते ही न थे । उन्होंने रोग 
का ठीक निदान किया या नही, इसमें दो मत हो सकते है, पर औपध-निर्वाचन में 
और अपध्य-वर्जन के निर्देश में उन्होने बिल्कुल गलती नहीं की। यह औपध है 
भगवद्विश्वास । दोनों धर्मे समाव-रूप से भगवान्‌ में विश्वास करते है और यदि 
सचमुच ही आदमी ध।मिक है तो इस अमोध औपध का प्रभाव उस पर पड़ेगा ही । 
अपश्य है वाह्य आचारों को धर्में समझना, व्यर्थ कुलाभिमान, अकारण ऊँच-नीच 
का भाव। कवीरदास की इन दोनों व्यवस्थाओं में गलती नही है और अगर किसी 
दिन हिन्दुओं और मुसलमानों में एकता हुई वो इसी रास्ते हो सकती है इसमें 
कैबल वाह्माचारवर्जन की नकारात्मक प्रक्रिया नदी है, भगवद्विश्वास का अविस्लेप्य 
सीमेण्ट भी काम करेग।। इसी अर्थ में कदी रदास हिन्दू और मुसलमानों के ऐक्य- 
विधायक थे। परन्तु जैसा कि आरम्भ में ही कहा गया है, कवीरदास को केवल 
इन्ही रुपों में देसना सही देखना नही है। मे मूलतः भक्त थे । भगवान्‌ पर उनका 
अविचल अखण्ड विश्वास था। वे कभी सुधार करने के फेर में नही पड़े ! शायद वे 
अनुभव कर चुके थे कि जो स्वयं सुधरना नही चाहता उसे जवरदस्ती सुधारने का 
ब्रत व्यर्थ का प्रयास है। वे अपने उपदेश 'साधु' भाई को देते थे या फिर स्वयं 
अपने-आपऊो ही सम्बोधित करके कह देते थे। यदि उनकी बात कोई सुननेवाले न 
मिले तो वे निश्चिन्त होकर स्वयं को ही पुकारकर कह उठते : “अपनी राह तू चते 
कबी रा ! ! अपनी राह अर्थात्‌ धर्म, सम्प्रदाय, जाति, कुल और शास्त्र की रूढ़ियों 
से जो वद्ध नही है, जो अपने अनुभव के द्वारा प्रत्यक्षी कृत है । 
कवीरदास का यह भक्त-रूप ही उनका वास्तविक रूप है। इसी केरद्र के इदें- 
लिर्द उनके अन्य रूप स्वयमेव प्रकाशित हो उठे हैं। मुश्किल यह है कि इस केस्द्रीय 
वस्तु का प्रकाश भाषा की पहुँच के याहर है। भक्ति कहकर नहीं समझायी जा 
सकती, वह अनुभव करके आस्वादन की जा सकती है। कवीरदास ने इस बात के 
हजार तरह से कहा है। इस भक्ति या भगवान्‌ के प्रति अहैतुक अनुराग की बाव 
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कहते समय उन्हें ऐसी बहुत-सी बातें हनी पड़ी हैं जो भक्ति नही हैं, पर भक्तिफष 
अनुभव प रने मे राहययक है। मूल वस्तु चूंकि याणी के अगोचर है, इसलिए बेवल 
बाणी का अध्ययन करनेवाले विद्यार्यी को अगर अ्रम में पड़ जाना पड़ा दो तो जाएवर्य 
की फो ६ बास नही है। बाणी द्वारा उन्होने उस नियूद अनुभयेकगम्य तत्त्व की और 
इशारा किया है, उसे 'ब्यनित' किया है। ऐसा करने हूँ भाषा के दारा 
झुप पड़ा फरना पड़ा है और पझूप यो रुप के द्वारा अभिव्यवत करने की साधना 
करनी पड़ी है। काव्यकशास्प्र के आयाये इसे ही कवि की सबसे बड़ी शर्वित बताते 
है। रुप के द्वारा जदप की व्यंजना, कथन के जरिये सकश्य का घ्वनन, वाव्य-्शक्ति 
का चरम निदर्शन नही तो वया है ? फिर भी यह घ्यनित वस्तु ही प्रधान है; प्वनित 
करने की शैली और सामग्री नहीं। इस प्रकार काब्यत्व उनके पदों में 












में फोडट वा 
माल है--बाईप्रो डक्ट है; वह कोलतार और सीरे दी भांति और चीजों को बनाते 
बनाते जपने-आप बन गया है। 
प्रेम-भक्ति को कबीरदास वी याणियों की केन्द्रीय वस्तु न मानने का ही बह 
परिणाम हुआ है फि अच्छे-अच्छे विद्वान्‌ उन्हें घमण्डी, अटपटी वाणी का बोलन* 
हारा, एकेश्वरथाद और अईंतवाद के बारोक भेद को न जाननेवाला, अहूंछारी, 
अगुण-सगुण-विवेक-अनभिज्न आदि कहकर अपने को उनसे अधिक योग्य मानकर 
सन्तोप पाते रहे है। यह मानी हुई बात है कि जो बाद लोक में अहंकार कहलाती 
है वह भगवस्पेम के क्षेत्र मे, स्वाधीनभर्त,का नायिका के गे की भांति अपने और 
प्रिय के प्रति असण्ड विश्वास को परिचायक है; जो बात लोफ में दब्यूपत और 
कायरता कहलाती है वही भगवत्मेम के क्षेत्र म॒ भगवान्‌ के प्रति भवत का अतत्य- 
परायण आत्मार्पण होती है और जो बातें लोक में परस्पर विरुद्ध जेंचती है भगवान्‌ 
के विषय में उनका विरोध दूर हो जाता है। लोक में ऐसे जीव की कल्पना नही की 
जा सकती जो कर्णहीन होकर भी सव-कुछ भुनता हो, चक्षुरहित वता रहकर भी 
भव-कुछ देख सकता हो, वाणीहीन होकर भी वक्ता हो सकता हो, जो छोटे-स-छोटा 
भी हो और वड़े-पे-वड़ा भी; जो एक भी हो और अनेक भी ; जो बाहर भी हो और 
भीतर भी ; जिसे सबका मालिक भी कहा जा सके और सबका सेवक भी जिसे सबके 
ऊपर भी कहा जा सके और सर्वंभय सेवक भी; जिसमे समस्त गुणो का आरोप भी 
किया जा सके और युथ-हीनता का भी; और फिर भी जो मे इख्धिय का विपय हो, 
न मन का, न बुद्धि का। परन्तु भगवान्‌ के लिए सब विश्येषण सब देशो के साधक 
सर्व-भाव से देते रहे है। जो भवत नही है, जो अनुभव द्वारा साक्षात्कार किये हुए 
सत्य मे विश्वास नही रखते, वे केवल तर्क में उलझकर रह जाते हैं; पर जो मबत हैं 
वे मुजा उठाकर घोषणा करते है, 'जगुणहि-सगुर्णाह नहिं कछु भेदा' (तुलसीदास )। 
परन्तु तकंपरायण व्यक्ति इस कथन के अटपटेपन को वदतो-व्याघात कहकर सन्तोप 
कर लेता है। यदि भवित को कवीरदास की वाणियों की केन्द्रीय वस्तु मान लिया 
जाता तो निस्सन्‍्देह स्वीकार कर लिया जाता कि भक्‍त के लिए वे सारी बात 
चेमतलव है जिन्हे कि विद्वान लोग बारीक भेद कहुकर आनन्द पाया करते हैं। 
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भगवान्‌ के अनिवेचनीय त्वरूप को भक्त ने जैसा कुछ देखा है वह वाणी के प्रकाशन- 
क्षेत्र के बाहर है, इसीलिए वाणी नाना प्रकार से परस्पर-विरोधी और अविरोधी 
शब्दों द्वारा उस परम प्रेममय का रूप निर्देश करने की चेप्टा करती है । भक्त उसकी 
असमर्धता पर नहीं जाता; वह उसकी रूपातीत व्यंजन को ही देखता है । 

भक्ति-तत्त्व की व्याख्या करतै-करते उन्हें उन वाह्याचार के जजालो को साफ 
करने की जरूरत महसूस हुई है जो अपनी जड़ प्रकृति के कारण वियुद्ध चेतन-तत्त्व 
की उपलब्धि में बाधक है ! यह बात ही समाज-सुधार और साम्प्रदायिक ऐक्य की 
विधात्री वन गयी है। पर यहाँ भी यह कह रखना ठीक है कि बह भी फोकट का 
माल या वाईप्रोडक्ट ही है । 

जो लोग इन वातों से ही कवी रदास की महिमा का विचार करते है वे केवल 
सतह पर ही चवक़र काटते हैं। कवीरदास एक जबरदस्त ऋान्तिकारी पुरुष थे। 
उनके कथन की ज्योति जो इतने क्षेत्रों की उद्भासित कर सकी है सो मामूली 
शब्तिमत्ता की परिचाधिका नही है । परस्तु यह्‌ समझना कि उद्भासित पदार्थ ही 
ज्योति है, बड़ी भारी गलती है। उद्भासित पदार्थ ज्योति की ओर इशारा करते 
है और ज्योति किधर और कहाँ है, इस बात का निर्देश देते है। ऊपर-ऊपर, सतह 
पर चक्कर काटनेवाले समुद्र भले द्वी पार कर जायें, पर उसकी गहराई की थाह्‌ 
नही पा सकते। इन पंक्तियों का लेखक अपने को सतह का चक्कर काटनेवालों से 
विशेष नही समझता । उसका दृढ़ विश्वास है कि कवीरदास के पदों मे जो महान्‌ 
प्रकाशपुंज है, वह बौद्धिक आलोचना का विपय नही है। बह म्यूजियम की चीज 
नही है बल्कि जीवित प्राणवान्‌ वस्तु है। कबीर पर पुस्तक बहुत लिखी गयी है, 
और भी लिखी जायेंगी, पर ऐसे लोग कम ही है जो उस साधना की गहराई तक 
जाने की चेप्टा करते हों। राम की वानरी सेना समुद्र जरूर लाँध गयी थी, पर 
उसकी गहराई का पता तो मन्दर पर्वत को ही था जिसका विराट शरीर आपाताब- 
निमग्त हो गया था : 

अव्धिलंधघित एवं वानरभटैः किन्ट्वस्य गरम्भी रताम्‌ 
आपाताल - निमग्न - पीवरतनुर्जानाति मद्धाचल:। 

सो, कवीरदास की सच्ची महिमा तो कोई गहरे मे गोता लगानेवाला ही समझ 
सकता है। 

फिर भी लेखक ने इस पुस्तक मे जो लम्पी व्यास्या प्रकाधित की है उसके लिए 
उसे पश्चात्ताप नही है। कबीर ने जिन तत्वों को अपनी रचना से ध्वनित करना 
चाहा है, उसके लिए कवीर की भाषा से ज्यादा साफ और जोरदार भाषा की 
सम्भावना भी नही है और जरूरत भी नही है । परन्तु कालक्रम से वह भापा आज 
के शिक्षित व्यक्त को दुरूह जान पड़ती है। कवीर ने झास्व्रीय भाषा का अध्ययन 
नही किया था, पर फिर भी उनकी भाषा मे परम्परा से चली थायी विशेषताएँ 
बत्तमान हैं । इसका ऐतिहासिक कारण है। इस ऐतिहासिक कारण को जाने बिना 
उस भाषा को ठीक-ठीक समसना सम्भव नही है। एस पुस्तक में उसी ऐतिहासिक 
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परम्परा के अध्ययन का प्रयास है । यह प्रयास पूर्णरूप से सफल हुआ ही होगा, ऐसा 
हम दावा नही करते; परन्तु बह ग्रहणीय नही है, इस वात में लेखक को कोई सन्देह 
नही है । 
कबीरदास ने स्वयं अरूप को रूप देने की चेप्टा की थी। परन्तु वे स्वयं कह 
गये हैँ कि ये सारे प्रयास तभी तक थे जब तक परम-प्रेम के आधार प्रियतम का 
मिलन नहीं हुआ था । साख्री, पद, शब्द और दोहरे उसी प्राप्ति के साधन हैं, मार्य 
हैं। गन्तव्य तक पहुँच जाने पर मार्ग का हिसाव करना बेकार होता है। फिर इन 
साखी, शब्द और दोहूरों की व्याख्या के प्रयास को वया कहा जाय ? ये तो साधन 
को समझाने के साधन--साधन के भी साधन हैं। 
प्रसंग-क्रम से इसमे कवीरदास की भाषा और शैली समझाने के कार्य से कभी* 
कभी आगे बढने का साहस किया गया है। जो वाणी के अगोचर है, उसे वाणी के 
द्वारा अभिव्यक्त करने की चेष्टा की गयी है; जो मन और बुद्धि की पहुंच से परे 
है; उसे बुद्धि के बल पर समझने की कोशिश की गयी है; जो देश और काल की 
सीमा के परे है, उसे दो-चार-दस पृष्ठों मे बॉघ डालने की साहसिकता दिखायी 
गयी है। कहते है, समस्त पुराण और महाभारतीय संहिता लिखने के बाद व्यासदेव 
ने अत्यन्त अनुताप के साथ कहा था कि 'हे अखिल विश्व के ग्ुद्देव, आपका कोई 
रूप नहीं है, फिर भी मैंने ध्यान के द्वारा इन ग्रन्थों मे रूप की कल्पना की है; आप 
अनिर्वेचनीय है, व्याख्या करके आपके स्वरूप को समझा सकना सम्भव नहीं है, फिर 
भी मैंने स्तुति द्वारा व्याख्या करने की कोशिश की है, वाणी द्वारा प्रकाश करने का 
प्रयास किया है। तुम समस्त-मुवन-व्याप्त हो, इस ब्रह्माण्ड के प्रत्येक अगु-परमाणु 
में तुम भिने हुए हो, तथापि तीर्थ-यात्रादि विधान से उस व्यापित्व को खण्डित 
किया है। भला जो सर्वत्र परिव्याप्त है उसके लिए तीथे-विशेष मे जाने की व्यवस्था 
क्या ? सो हे जगदीश, मेरी बुद्धियत विकलता के थे तीन अपराध--अहूप की 
रूपकल्पता, अनिर्वेचनीय का स्तुतिनिरवंचन, व्यापी का स्थान-विशेष में निर्देश-“ 
तुम क्षमा करो ।' क्या व्यासजी के महान्‌ आदर्श का पदानुसरण करके इस लेखक 
को भी यही कहने की जरूरत है ?-- 
रूप रूपदिवर्जितस्य भवतो ध्यानेन यत्कल्पितमु, 
स्तुत्या निर्वेचनीयता5खिलगुरोदूरी कृतायन्मया। 
व्यापित्व च निराकृतं भगवतो यत्तीर्थयात्रादिना, 
क्षन्तव्यं जगदीश, तद्‌ विकलता-दोपन्य मत्क्ृतम्‌ ॥ 
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इसी को माया और ब्रह्म का संयोग कहते है। इसी से समस्त प्रहार की रचना हुई । 

3. बाद में इस जीव को अहंकार उत्सन्त हुआ। तब बह जानने लगा कि 
सब में ही हूँ । फिर तो स्वाभाविक 'एको:हं वद॒स्थां! की स्कुरना उठी । इसी ब्रह्म 
सच्चिद.नन्‍्द की बात सब बेद, घलस्म, क्रिताब आदि करते हैं, परन्तु स्वसवेद ही 
जानता है कि यह ब्रह्म सब्विदानन्द स्वयं वन्धन में हे और स्वेदा जावागमन में 
बद्ध है। जबसे यह जीव सूक्ष्म से स्थूल देह में आया तभी से भ्रम में पड़ गया और 
उसी भ्रम की अवस्था में वेद, किताब, ग्रन्थ, वाणी आदि बनाया जिसको कुछ 
बारापार नही । 

4. जब एक से अनेझ होता है तब अज्ञानी हो जाता है और जब अद्वैत वी 
ओर मुख फेरता है ओर आत्मज्ञ,न के हेतु प्रयत्न करता है, तव इसमे पुनः शान का 
प्रकाश आ जाता है और संसार लय हो जाता है; क्योकि जिनरी ओर ध्यानन 
होगा वह अवश्य ही नाश हो जावेगा, परन्तु अद्वेत्मुध होने के बाद भी जीव मे 
वासना बनी ही रहती है। जब तक वासना का बोज नदी नप्ड हो जाता तब तक 
मुक्ति कैसे सम्भव है ? यही कारण है कि जीव निरन्तर सूक्ष्म से स्थूल और स्थूल 
से सूक्ष्म की ओर चढ़ता-उतरता चौरासी लाख योनियों के भवजाल में भटकता 
रहता है। जीव अपने उपायों और युवितयों से न्च.माग्नि को उठाता है तो ज्ञ.नारिनि 
प्रकट होकर कर्मों को जला देती है। जिस प्रकार लाल अगार थोड़ी देर तक चमक 
दिला लेने के वाद ठण्डा बनकर कोयला हो जाता है उसी प्रकार ज्ञानाग्नि भी 
ठण्डी हो जाती है और ब्रह्मयद को प्राप्त जीव फिर ससार-चक्र में जा फेसता है। 
बेद-बेदांग मे केवल ब्रह्मत्व-प्राष्ति का उपाय बताते है, पर उन्हे बिल्कुल पता नहीं 
कि ब्रह्मत्व जितना बड़ा पद भी क्यो न हो, जीव को स्थायी सुस्त नही दे सकता । 

5. पारस गुरु के सिवा इस भ्रमजाल से छुड़ानेवाला दूसरा कोई नहीं है । 

जब जीव तीर्थ-ब्रत, वेद-कुरान, रोजा-नमाज, उपासमा-योग आदि करके थक 
गया और कुछ करते नही बना तव उसने नो कोशो और छः देहों मे अपना घर 
बनाया । नौ कोश ये हँ---अन्नमय कोश, शब्दमय कोश, प्राणमय कोश, आनन्दमय 
कोश, मनोमय कीश, प्रकाशमय कोश, ज्ञानमय कोश, आकाशमय कोश, विज्ञान- 
मय कोश । छः देह इस प्रकार है: 

(3) स्थूल देह--पच्चीस तत्त्वों अर्थात्‌ पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु, आकाश, 
दस इन्द्रिय, पाँच प्राण, चार अन्त.करण और जीव । इसवी ऊवस्था का 
लाम जाग्रत अवस्था है। 

(४) सुक्ष्म शरीर सत्रह रत्त्वो अर्थात्‌ पाँच प्राण, दस इन्द्रिय, मन और बुद्धि 
से बनता है अवस्था स्वप्न है । > भट 

(॥४) कारण देह तीन तत्त्वों अर्थात चित्त, नहर  »  -4। से बनता है। 
अवस्था का नाम सुपुि 

(।४) महाकारण देह कि 
तुरीया | _ 
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(४) फैवल्य देह एक तत्त्व--चित्‌--जीवात्मा--से बना है। अवस्था तुरीया- 
तीत है । 

(४) हंस-देह--इसमे कोई तत्व नहीं है। जिस प्रकाश मे यह जीव समप्टि- 
रूप था उसी प्रकाश को उसने अपना स्वरूप माना। सो ऐसा मानना 
इसका अ्रममात्र है। 

6. बड़े-उड़े पर्माचार्य जीर मुनि, पैगमस्थर ज्यदा-पे-ज्यादा इन्ही नौ कोमो 
और छः देहों की वात जानते है, और निकलने की राह नही पा रहे है। एकम।त्र 
कबीर साहय इनका भ्रम छुडाने का सामर्थ्य रखते है। यह स्पप्ट रूप से समझ 
लेना चाहिए कि हंस-देह भी भ्रम ही है, यद्यपि हस-रूप (विशुद्ध चैतन्य) ही जीव 
का स्वरूप है और उसको प्राप्त होना ही कवीरपन्थी साधक का परम काम्य है; 
वयोकि जिस ब्रह्म प्रकाश में तम कर्थात्‌ अन्धवार भरा हुआ है उसको जो छठा 
हंस का शरीर मानते हो और यह भी मानते हो कि हम वही है, ऐसा मानकर 
उसमे निमग्न होने से तुम्हारी दशा चार प्रकार की हुई . वाल, मूक, पिशाच और 
जड़। बुद्धि ठिकाने न रही, एकदम अचेत हो गये । पूर्ण गुर के बिना तुमको हस- 
देह कदापि प्राप्त न होगी। जिसको तुमने हस-देह अनुमान कर रखा है सो तुम्हारी 
भूल और भ्रम है। हंस का स्वरूप सद्गुरु की दया के बिना कदापि प्राप्त नही हो 
सकता । कहते हैं, स्वयं कवीरदास ने छ: देहो का परिचय बताया है और यथा- 
प्रसंग यह भी कहा है कि हंस-रूप के गुण अकथ है। 

7. सद्गुद्ध की कृपा से जब इस आन्‍्त जीव को पारख गुर का सब्निधान 
प्राप्त होता है तव इसका एक-अमेक का भ्रम नप्ट होता है और वह अपने सत्य- 
स्वरूप को पा जाता है। पारख से ही इसका मन और बुद्धि स्थिर होती है और 
आवागमन छूट जाता है। स्वसवेद के अनुसार वेद ने जो “तत्त्वमसि” आदि महा- 
ब।क्यों का उपदेश दिया है, उसके तीनो पद तत्‌--त्वमू--असि धोखा है। इस 
तीनो के ऊपर पारस पद है। वही सत्य-पद है । उसी से जीवो की मुक्ति होती है। 
जो कोई उस पारख-पद को प्राप्त कर लेता है वही पारखी कहलाता है। वह 
पारखी सच्चा गुरु हो सकता है। चूंकि वही एकमात्र ऐसा है कि जीवो के वन्‍्धन 
को छूडा सकता है। इसलिए उसे “बन्दी छोड़” कहते है। वह एक-अनन्त, बाहर- 
भीतर, पिण्ड-ब्रह्माण्ड सके भेद और कसर-खोट को भिन्‍न-भिन्‍न करके परणता 
देता है। पारस-पद को प्राप्त हुआ पुरुष फिर कभी पतित नही होता । 


8. हे / निर्मल है; किसी 
मेअन्धका " « में बहुत; किसी मे 


थोड़ा साम्थ्य है, किसी मे बहुत; कोई थोड़े दिन जीता है, कोई दीर्घायु होता है। 
षया हुआ, कंस ही पद को प्राप्त हो; परन्तु जब तक इन पाँच देहो के अहंकार से 
न छूटेया तव तक सुथ्ष को प्राप्त न हो सकेगा। ये पाँचों अहंकार काल पुरुष के हैं । 
इन्ही द्वारा विधि-नियेध, दोनो कर्म के भेद बताये है। इसके भेद को हंस कवीर के 
अतिरिक्त दूसरा कोई नही जान सकता | 
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9. क्षमा, सन्‍्तोष, विचार और सत्संग, ये चारों मुक्ति के पौरिये है । इन 
चारो को जो धारण करेंगे, उन्हें सब-कुछ प्राप्त होगा | इनसे अन्त.करण घुद्ध होता 
है। इन चारो के बिना किसी की मुक्ति का मार्ग नहीं मिल सकता | 


परिशिष्ट-2 


कबी र-वाणी 


[। से 400 तक आचार्य क्षितिमोहन सेन के संग्रह से 
उद्धृत और अन्‍्तर्राप्ट्रीय ख्यात्ति के वे पद्म हैं जिन्होने महाकचि 
रवीन्द्रनाथ ठाकुर जैसे व्यवित को आकृपष्ट किया, जो उन्हें इस 
योग्य ज॑चे कि भारतीय सनीया के प्रति प/चात्य विद्वानों की 
उपेक्षा और अवज्ञा को दूर कर सकेंगे और इसलिए जिनका 
अंग्रेजी अनुवाद उन्होने स्वयं किया । यूरोपीय भाषाओं में इनके 
अनुवादो से कितने ही चोटी के समीक्षक भारतीय साधना और 
साहित्य के विपय में अपना मत बदलने को बाध्य हुए। 


हिन्दी के पाठकों को इन कविताओ के पढते समय दो वालें 
ध्यान मे रखनी चाहिए: () ये कविताएँ मुख्यतः पश्चिमी 
विद्वानों को दृष्टि मे रखकर संगृहीत हुई थी, और (2) इनके 
संग्रहकर्ता आचार्य सेन ने छपी पोथियों की अपेक्षा साधुओं के 
मुंह से सुनी हुई वाणियों को अधिक ठीक माना था। प्रत्येक पद 
के अन्त में दी हुई दो संख्याएँ आचाये सेन के ' ॥कीजिल्द 
और पृष्ठ का निर्देश *  है। (% 
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[] 
मोकों कहां ढूढें वन्दे, मैं तो तेरे पास में । 
ना मैं देवल ना मैं मसजिद, ना काबे कैलास में। 
ता तो कीने क्रिया-कर्म में, नहीं योग वैराग में । 
खोजी होय तो तुरते मिलिही, पल भर की तालास में 
कहै कबीर सुनो भाई साधो, सब स्थाँसों की स्वास में ॥--4-3 


[2] 
सन्तन जात न पूछो निरगुनियाँ । 
साध ब्राहमन साध छत्तरी, साध॑ जाती बनियाँ। 
साधनमाँ छत्तीस कौम है, टेढ़ी तोर पुछनियाँ। 
साध॑ नाऊ साधे धोवी, साधै जाति है वरियाँ। 
साधनमाँ रैदास सन्त है, सुपच ऋषि सों भेंगियाँ । 
हिन्दु-तुर्क दुई दीन बने है, कछू नहीं पहचनियाँ ।---6 


. इस पद का भावार्थ यह है कि भगवान्‌ देवल (मन्दिर), मस्जिद या तीर्थ- 
स्थानों मे नही मिलते; बाहरी क्रिया-कर्म से या योग-वैराग्य से भी नही 
मिलते। वे मनुष्य के अन्तर मे ही वर्त्तमान है। वही उन्हे सहंज ही पाया जा 
सकता है। 
विशेष->प्रथम और दूसरी पंकित के वीच मे छपी हुई पुस्तकों में इतना अधिक 

ना मैं छगरी ना मैं भेंडी ना मैं छुरी गेंडास में। 

नदी खाल में नहीं पूँछ में मा हड्डी ना माँस में। 
फिर अन्तिम पक्ति के पहले यह पक्ित है : 

मैं तो रहों सहर के बाहर मेरी पुरी मवास में 

(दे. शब्दा , पृ. !-2) 

अधिक पायी जानेवाली पंक्तियों में भी यही भाव है। वलि देने के या कुर्वानी 
के जितने उपकरण है उनमें भी भगव/न्‌ नही है। 
मवास का अर्थ 'सरन' वताया जाता है। “मैं तो रहो' आदि पंक्ति का गतलव 
यह है कि भीड़-भाड़ मे या दुनिया के काम-काज में नही रहता। 'सहर का 
तात्पय॑ भीड़-भाड़, काम-काज आदि से है। 'मेरी पुरी मवास में का मतलब 
यह है कि जो सब-कुछ छोड़कर मेरी घरण आ जाता है, मैं उसको सुलन 
होता हूँ । मैं अर्थात्‌ भगवान्‌ । 

"साध>-साधु । साधे >साथु ही। पुछनियाँउ>पूछना, प्रश्य करना। सुप 
ऋषि+- इवपच सुदर्शन । यज्ञसायर, उग्रगीता, कबीर मन्नूर आदि कबीर- 


क्ठ 
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[3] 

साधो भाई, जीवत ही करो आसा। 

जीबत रामझे जीवत यूके, जीवत मुवितनिबासा। 

जीवन करम की फाँस न काटी, मुये मुवित की आसा । 

तन छूटे जिव मिलन कहत है, सो सव भूठी आसा। 

अबहुँ मिला तो तबहें मिलेगा, नहिं तो जमपुरवासा । 

सत्त गहे सतगुर को चोीन्हें, सत्त-ताम बिस्वासा। 

कहै कबीर साधन हितकारी, हम साधन के दासा ॥---57 


पन्‍्यी ग्रन्थों मे बताया गया है कि कलियुग के आरम्भ में जब कवीर साहब 
इस पृथ्वी पर प्रकट हुए थे तो काशी के सुदर्शन नामक महात्मा ने उनसे दीक्षा 
ली थी। वे जाति के मंगी थे। युधिप्ठिर ने महाभारत की लड़ाई जीत जेने के 
बाद आतृ-हत्या के पाप से उद्धार पाने के लिए एक बड़ा यज्ञ किया था। 
श्रीकृष्णचन्द्र ने इस यज्ञ मे एक घण्टा बाँध दिया था। जब घण्टा सात बार 
बजे तभी पाप छूटेगा, ऐसा सकेत कर दिया था। हजारों ब्राह्मण और साधु 
भोजन कर चुके, पर घण्टा नही बजा; तब श्रीकृष्ण के कहने पर भीम काशी 
के सुदर्शन मग्री फो लिवा लाने गये। भीम के अहकार के कारण सुदर्शन ने 
जान अस्वीकार कर दिया। तब रवयं युधिप्ठिर जाकर उन्हे ले आये और 
भोजन कराया । उनके भोजन करने पर घण्टा बजा | प्रयाग क्षेत्र में थ्री कृष्ण 
के कहने से सव लोग गये । वहाँ जल में सबने अपनी छाया देखी । केवल 
सुदर्शन की छाया मनुप्य की थी, बाकी सबकी कुत्ते आदि निकृप्द जीवों की । 


मेगियाँ +८भंगी । दान धर्म । पहचनियाँ >+भेद, पहचान, विशेषता) 


इस पद का भाव बह है कि निर्गुण साधु की जाति पूछना वेकार है। 
सभी जाति के लोग साधु हो चुके है। आचार्य क्षितिमोहन सेन ने 'साधै! का 


अर्थ 'साधन करते है' ऐसा किया है। 
विशेष --छपी पोधियों में इस पद के अन्त में ये तीन पद और है: 
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[4] 
बागों ना जा रे ना जा, तेरी काया मे गुलजार । 
सहस-फेंवल पर बैठ के तू देखे रूप अपार ॥---58 


से मिलन होगा (या परमपद मिलेगा) वह सब भूठी आश्ञा दिखाते है। जो 
इस समय भिला है, बढ़ी उस समय (मृत्यु के बाद) भी मिलेगा। सत्त'*' 
विस्वासा सज्सत्य को ग्रहण करे, सत गुरु को पहचाने और सत्य नाम पर 
विश्वास रसे, तभी मिलने की जाथा कर सकता है । 
विशेर--छवी पुस्तकों में 'अवहुँ मिला सो' इस पक्ति के बाद ये दो पक्तियाँ 
अधिक है: 
दूर दूर ढूँढें मन लोभी मिट न गर्भ-तरासा। 
साध संत की करे न बंदगी कटे करम की फॉँसा। 
गर्मतरासा>- गर्म व्रास, वार-वार जन्म-मरण के चक्कर में पडते रहने का डर ! 
4. इसका भाव भी पद | से मिलता-जुलता है। वगीवे का सौन्दर्य देखने के लिए 
किसी बाहरी उपबन में जाने की जरूरत नही है, शरीर में ही फूल जिले हुए 
है। शरीर के भीतर जो सहस्तनरल का कमल है, (सहृस्नारचक्र), उसी पर बैठ- 
कर अर्थात्‌ पूर्ण समाधि के द्वारा अवार रूप को देख। छपी पोधियों में यह 
पद इस प्रकार है : 
बागों नाजारे नाजा, तेरी काया में गुलजार । 
करनी-क्यारी बीइ कर तू रहनी कर रखबार। 
दुर्मेति कात उड़ाई के देखें अजब बहार॥ 
मन माली परवोधिए करिं सजम की बार। 
दया पीद सूसते नहीं छिमा सीच जल ढार॥ 
गुल और चमन के बीच में फूला अजब गुलाव। 
मुक्ति कली सतमाल को पहिरु गूंथि-गलहार॥ 
अप्ट कमल से ऊपजे लीला अग्रम अपार। 
कहे कबीर चित चेत के आवागमन निवार॥ 
इस पद में बाग का रूपक पूरा-पुरा (साग) है। इस व्गीचे में करनी 
क्यारी है, रहनी (--रहने का भाव, आचरण) रक्षवाला है, दुर्म ति (कुमति) 
व्गीचे को दूपित करनेबाला काम है। मन माली है, संयम वेड़ा है, दया पौधा 
है, क्षमा सीचने का जल है। गुल और चमन के बीच मे जो गुलाव है वह क्या 
है, यह वात साम्प्रदायिक व्याख्याओं में देखने को नही मिली । चमन (वाग) 
तो स्पष्ट ही झरीर है, गुल सम्भवत. सहस्नार है और इन दोनो के बीच सिला 
हुआ अद्भुत गुलाव सम्भवतः समाधि या लय है। मुक्ति कली है, जिससे सत्य 
नाम की माला गूंथी जा सकती है। अप्टकमल--+जाठ कमल | कवीरपन्थी 
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[5] 
अवधू, माया तजी वे जाई । 
मिरह तज के बस्तर वाँघा, बस्तर तज के फेरी ॥ 
काम तजे तें क्रोध न जाई, करध तजे तें लोभा । 
लोभ तजे अहंकार न जाई, मान-्वड्ाई-सोभा ॥ 
मन वैरागी माया त्यागी, झब्द में सुरत समाई। 
कहैं कवी र सुनो भाई साधो, यह यम विरले पाई ॥--7-63 


पुस्तकों भें कभी-कभी नो कमलाकार चक्कों की बात आती है । अन्तिम या नर्वे 
कमल पर जब योगी पहुँचता है तो उसके संकल्प-विकत्प का लय ही जाता 
है, परन्तु बाकी आठ कमलों में वह अनेक लोलाएँ देख सकता है। 
$. है अवधूत, मामा छोड़ता कठित है ) गृह छोड़ा तो वस्त्र (मेष) धारण किया 
और अब वस्त्र छोड़ा तो फेटी देने लगे---भीख माँगने लगे। इस पद्य के 
'गिरह' शब्द का अर्थ क्षितिमोहन सेव ने 'गाँठ' किया है। छपी पोधियों में 
बुसरी पंक्ति के वाद तीन पक्तियाँ और है। इन परक्तियों से गिरह का बर्थ 
गृह (गृहस्वी) ही संगत जाव पड़ता है । परितयाँ इस प्रकार हैं : 
लड़िका तजि के चेला कीन्हा तहूँ सतत माया घे री 
जैप वेल बाग में अश्झी मांहि रही अस्याई। 
छोरे से वह छूटे नाही कोटिव करे उपाई॥ 
भाव यह है कि मृहस्थाथम में लड़का छोड़ दिया, परन्तु साधु होकर फिर 
तुमने चेला बनाया और वही माया फिर तुम्हारी बुद्धि को पेरे रही। यह 
माया उस लता की भाँति है जो पहले वाग में देह से उत्ली और फिर बीच 
में राह-भर उलझी ही रही । किसी तरह छूटी नही । काम छोड़ा तो क्रीध ने 
छूटा, क्रोध भी छोड़ा तो लीभ गले जा पड़ा**'इत्यादि | मन वैरागी 
समाईं<< वस्तुतः सच्चा वैराग्य वह है जहाँ मद वैराग्यवश माया को छोड़ 
देता है। (फिर आदमी चाहे गृहस्थाथम में रहे या साथु हो जाय, कोई हर्ज 
नहीं )--जब मन ही माया छोड़ देता है तो सुरति शब्द में समा जाती है, 
अर्थात्‌ वह स्मृतिशक्ति जिसे आरम्भ में भगवान्‌ ने जीव को अपने में अनु* 
रक्त होने के लिए दी थी परन्तु जिसे वह अमवश सार में लगाकर भव 
जात में फैंथ गया यार, मन के बे रागी होने पर संसार से हृटकर शब्द में 
लग जत्ती है और फिर बह क्रमश: भगवान्‌ की और उन्मुस् होता है। (तुल- 
सीय आदिमंगल--'प्रयम सुरति समरव किय// इत्यादि) । आचार्य क्षित्रि- 
मोहन सेन ने दस पंशित कया अर्थ इस प्रकार छिया है--मन ने वैराग्यव्स 
माया तो छोड़ी पूर झास्व-वावय में उसलझा रहा। यह गसरू्यह रहस्य । 
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[6] 
चंदा झलके यदि घट माही। अंधी आँखन सूझे नाही॥ 
यहि घट चंदा यहि घट सूर | यहि घट गाजे अनहृद तूर ॥ 
यहि घट वाजै तवल-निश्चान । बहिरा शब्द सुने नहि कान ॥ 
जब लग मेरी मेरी करै। तव लग काज एकौ नहि सरै॥ 
जव मेरी ममता मर जाय । तब प्रभु काज सेंवारे आय॥ 
ज्ञान के कारन करम कमाय । होय ज्ञन तब करम मसाय ॥ 
फल कारन फूल वनराय। फल लागे पर फूल सुखाय ॥ 
मृगा हास कस्तूरी वास। आप न खोजे खोजे घास ॥---83 


6. सीधा मतलव यह है कि इसी शरीर में वे सभी ज्योतियाँ और सभी मंगल- 
वाद्य वत्तमान है जो वाह्य जगत्‌ मे दिखते है। इसी में वह विश्वव्यापी अना- 
हत ध्वनि भी सुनायी देती है । परन्तु जिसके भीतर की ऑल नही है वह इस 
ज्योति को नही देख पाता । जब तक ममता वनी रहती है तब तक तो कोई 
काम नही निकलता, पर ममता के नप्ट होते ही भगवान्‌ सहायता करते हैं 
और बिगड़ा काम वन जाता है। ज्ञान होने पर कर्म का बन्धन नप्ट हो जाता 
है, जिस प्रकार फल के आवे पर फूल सूख जाता है। पर जिस प्रकार फल के 
लिए ही वृक्ष फूलता है उसी प्रकार ज्ञान के लिए ही साधक कर्म किये जाता 
है। जिस प्रकार कस्तूरी-मृग के पास कस्तूरी रहती है लेकिन वह अपने मे तो 
उसे खोजता नही, घःस मे खोजता है; उसी प्रकार मनुप्य के भीतर ही परम 
सत्य वर्त्तमान है, पर अज्ञान के कारण वह विपयो के पीछे-पीछे भागता फिरता 
है। घन्द्र, सूर्य, अन॒हृद नाद आदि पारिभाषिक भी है। इनके अर्थ के लिए 
पृ. 234 और 262-64 देखिए । कबीरदास आदि निर्गुणमार्मी सम्त कहते थे 
कि जो कुछ ब्रह्माण्ड में है वही पिण्ड मे है। घट का अर्थ पिण्ड या शरीर है। 
छपी पोधियों मे इस पद में कुछ सन्धाभाषा की उक्तियाँ भी हैं। 'जब मेरी 
ममता” आदि पंकित के बाद ये पक्तियाँ है: 

जब लगि पसिंघ रहै बन माहि। तब लगि वह बन फूले नाहिं॥ 
उलट स्थार सिंघ को खाय। तब वह वन फूल हरियाय॥ 
प्रसंग से स्पष्ट है कि यहाँ सिंह ममता और ज्ञान है। पृ. 263-69 से 
स्पष्ट है कि सिंह आत्मा को कहते है, यहाँ लक्षण से जहंकार और ममत्व अर्य 
है। स्पार अन्तःकरण का प्रतीक है। अन्त.करण मे बुद्धि भी है जो ज्ञान का 
आश्रय है। इस प्रकार यहाँ भाव यह है कि जब तक इस मन में अहकार-रूपी 
सिंह है तव तक वह सूखा रहता है, जब ज्ञान का उदय होता है और अहुंकार 
नष्ट हो जाता है तो मन सफल होता है, अपना अभीष्ट पाता है। फूल और 
हरियाली जिस प्रकार वन में ही रहती है, उसी प्रकार परम प्राप्तव्य भी 
मनुप्य के भीतर ही है 
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[7] 
साधो, ब्रह्म अलख लखाया, जब आप आप दरताया। 
दोज-मद्ध ज्यों वृच्छा दरसे, वृच्ठा मद्धे छायाआथ 
ज्यों नभ-मद्धे सुन्‍्त्र देखिए, सुन अनन्त आकारा। 
निःअच्छरते अच्चर दैसे, अच्छर छर बविस्तारा!॥ 
ज्यों रवि-मद्धे किरन देखिये, किरन मद्ध परकासा। 
परमावम मे जीव ब्रह्म इमि, जीव-मद्ध तिमि स्वॉसा ॥ 
स्वॉसा-मद्धे शब्द देखिये, अर्थ झब्द के माही। 
ब्रह्मते जीव जीवते मन यो, न्यारा मिला सदा ही ॥ 
आपहि वृच्छ बीज अकूरा, आप फूल-फल छाया। 
आपहि सूर किरन परकासा, आप बहा जिड माया ॥ 
अनन्ताकार सुन्त नभ आप, स्वाँस शब्द अरथाया। 
नि.अच्छर अच्छर छर आप, मन जीव ब्रह्म समया ॥ 
आतम में परमातम दरसे परमातम में झांई। 
झाँई में परछाई दरसे, लक कवीरा साँईं॥---85 


थ. सम्भवत्तः यह पद कवी रदास का रचा हुआ नही है। पद का भाव यह है कि 
ब्रह्म ही इस जगत्‌ का एकमात्र कारण है और आत्मा से अभिन्‍न है। बीज 
का ही परिणत-रूप वृक्ष है और वृक्ष को छो डुकर छाया नही रह सकती; उसी 
प्रकार ब्रह्म का ही परिणत-रूप वह जगत्‌ है और माया उससे अलग कीई 
सत्ता नही रखती । अलब अर्थात्‌ इन्द्रियात्तीत, जिते आँख आदि से देखा न 
जा सके । सुन्त #शून्स, यहाँ आकाश से मतलब है। जिस प्रक।र समस्त आकाश 
महाफाओ में ही वर्ते मान है, उस्ती प्रकार जो कुछ भी अन्त प्रकार की वस्तुएँ 
दिख रही है वह बह का ही अंग है। अच्उर-अक्ष र"-कूंटसय जीवत्मा। 
बेदान्त मत में अविद्या में चेतना का आभास पड़ता है, उस अविद्याच्छस्त 
चेतन को कूउस्थ कहते है। कूदश्य और जीव में भेद यह है कि कूटस्थ अवियां 
से अवच्उिस्त सिर्फ चेतन मंत्र को कहते है, जब यह चेतव के आभास और 
बुद्धि से युक्त होता है तो इमे जीय कहते है । सुल-दुःप की अनुमूति जीव को 
ही होती है। गीता में भगवान्‌ ने कड्टा है कि मैं क्षर और अक्षर से अतीत हूँ । 
इस पर से पण्डित लोग अक्षर कूटस्थ को मानते है और क्षर नाझवान्‌ जगत्‌ 
को । यहाँ निःअक्ष र से इसी क्षर और अक्षर से अतीत का तालयय॑ जान पड़ता 
है। सूर्य मे किरण है और किरण में प्रकाश है । वयोकि जिस प्रकार किरण 
और प्रझ्ाश पनिन्न हैं उसी प्रार परमात्मा में जोव है और जीव तथा 
ब्रह्म अभिन्‍ हैं। जीव मे प्राण है, प्राण में दब्द टै * र झब्द मे अर्थ (पदार्थ) 
इस प्रकार ब्रह्म से लेकर अर्थ पद्माथ॑, हैं स्पर्श, रूप, रस/ 
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[8] 
इस घट अन्तर वाग-वगीचे, इसी में सिरजनहारा । 
इस घट अन्तर सात समुन्दर, इसी में नो लख तारा । 
इस घट अन्तर पारस मोती, इसी में परखनहारा। 
इस घट अन्तर अनहृद गरजै, इसी में उठत फुहारा। 
कहत कवीर सुनो भाई साधों, इसी में साईं हमारा ॥---04 


[9] 
ऐसा लो नहिं तैसा लो, मैं केहि विधि कथो गेंभी रा लो । 
भोतर कहूँ तो जगमय लोजै, बाहर कहूँ तो झूठा लो ॥ 
वाहर-भीतर सकल निरन्तर चित्त-अचित दोउ पीठा लो। 
दृष्टि न मुष्टि परयट अयोचर, वातन कहा न जाई लो ॥---04 


[0 ] 
तोहि मोरि लगन लगाये रे फकिरवा। 
सोवत ही मैं अपने मन्दिर में, 
सब्दन मारि जग्राये रे फकिरवा। 
बूड़त ही भव के सागर मे, 
बहियाँ पकरि समुझाये रे फकिरवा । 


गन्ध) सभी न्यारे भी हैं और मिले भी है। वृक्ष, अंकुर आदि सब वढ़ी है। आतम 
में*साइं->आत्मा में ही परमात्मा है, परमात्मा में झाई (+5 आभास) है 
क्योंकि परमात्मा या ईश्वर वस्तुतः मायाच्छन्त चेतन का ही नाम है, आभास 
में प्रतिविम्वरूप समस्त जगत्‌ है । यह कवीर साँई (7-८ स्वामी ++ देखने में 
समर्थ) देख रहे है। इस पद की अत्यधिक वैदान्तिक शब्दावली और कवीर के 
साथ प्रयुक्त 'साँई” शब्द से इसकी प्रामाणिकता में सन्देह होता है । 

8. छठे पद के समान भाव है । जो कछू पिंडे सोई ब्रह्मण्डे ॥ 

9. व्याख्या के लिए पृ. 324 देसिए । छपी पुस्तकों में अन्तिम पक्ति का पाठ हैः 

<.. वाहर भीतर सकल निरन्तर गुरु परतापे दीठा लो। 

यहाँ 'चित्त-अचित***लो' पाठ है जिसका भाव यह है कि चेतत और अचेतन 
दोनों उसकी दो पढें है। दोनों को वह व्याप्त करके वत्तमान है। किसी-किसी 
ने पीठ का अथे पीढ़ा किया है, अर्थात्‌ भगवान्‌ चेतन और अचेतन दोनों के 
अधिप्ठान है। दृष्टि म मुप्टि-जो न देखने में आवे न मुदुठी मे पकड़ने मं 
आवबे। परगट अगोचर- प्रत्यक्ष भी और अप्रत्यक्ष भी । 

0, ऐ फकीर, तूने ही मेरी लगन लगा दी। सोवत ही सोती थी। सब्दन 
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एके वचन वचन नहीं दुजा 
तुम मोर्से बंद छुड़ाये रे फकिरवा। 
कह कवीर सुनो भाई साधो, 
प्रानन प्रान लगाये रे फकिरवा।---2[ 


[] 
मिस्न-दिन स्लेलत रही सखियन सेंग, 
मोहि बड़ा डर लागे। 
मोरे साहब की ऊँची अदरिया, 
चढ़त में जियरा कंपि॥ 
जो सुप्त चहै तो लज्जा त्यागे, 
पिया से हिलमिल लागे। 
घूंघ. खोल अंग भर भेंदे, 
नैन आरती. साजे॥ 
कहेँ कबीर सुनो सख्रि मोरी, 
प्रेम होप सो जाने। 
निज प्रीतम की आस नहीं है, 
नाहक काजर पारे ॥- -3[ 


मारि संगीत की चोट से (क्षितिमोइन सेन) । कई जगह टीकाकारों ने 
'सब्द' का अर्थ कबीर साहव की सारवाणी किया है । वूड़त ही -« डूबती थी। 
तुम मोसें'*“फकिरवा --तुमने मुझे बन्‍्धन-मुक्त किया। जो पारख-पद को 
प्राप्त कर लेता है वही पारखी गुरु होता है और उसी को 'बन्दी छोड़ कहते 
हैं। कवी रदास 'बन्दी छोड़” रूप में सम्प्रदाय में प्रसिद्ध है। फकीर से तालयें 
गुरु से है। यदि यह पद कबीरदास का हो तो फकीर का लक्षणार्थ परमात्मा 
ही हो सकता है। 

, जियरा > जी, हृदय । स्पप्ट है, अन्तिम अंश का अर्थ है कि कबीर कहते हैं 
कि ऐ सखी, जिसमें प्रेम होता है वद्दी प्रिय को जानता है और उसे ही प्यार 
करता है। बाहरी साज-सिगार से क्या होता है। तू व्यर्थ काजल पार रही 
है (-श्वंगार का आयोजन कर रही है) । प्रिय-मिलन की आशा ने कई 
क्योकि तेरे भीतर प्रेम नही है। भाव यह है कि बाहरी पूजा-पाठ में भगवान्‌ 
नही मिलते, भीतर का प्रेम चाहिए। 


क+ 
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हँता करो पुरातन वात । 

कौन देस से आया हसा, उतरना कौन घाट) 

कहाँ हंगा विमराम किया है, कहाँ लगाये आस ॥ 

अब ही हंसा चेत सबेरा, चलो हमारे साथ। 

संसय-सोक वहां नहिं व्याए, नहीं काल के वास ॥ 

हिआं मदन-बन फूल रहे है, आये सोहं वास । 

भन भौंरा जिहें अरुस रहे हैँ, सुस को ना अभिलास ॥--- 2-24 


[॥3] 
अनग्रढ़िया देवा, कौन करे तेरी सेवा । 
गढ़ें देव को सब कोई पूजे, नित ही लाव॑ सेवा । 
प्ररन ब्रद्म असंडित स्वामी, ताको ने जानें भेवा 
दस औतार निरंजन कहिएं, सो अपना ना होई । 
यह तो अपनी करनी भोगें, कर्ता औरहि कोई। 
जोगी जती तपी सनन्‍्यासी, आप आप में लड़ियाँ । 
कहूँ कबीर सुनो भाई साधो, राग लखै सो तरियाँ ।--2-37 


[4] 
दरियाव की लहर दरियाव है जो 
दरियाव और लहर में भिन्‍त कोयम्‌ ! 
उठे तो नोर है बैठे तो नीर है 
कटो जो दूसरा किस तरह होयम्‌ । 


#2. हा >विशुद्ध चैतन्य; जीव्र का वास्तविक सत्य (दे: अनु. । और 6) 
उरातन>-पुरानी । 'संतय सोक''*बाय! में बह पद सत्य लोक का वाचक 
है। हिआँ <: यहाँ > मर्त्यलोक । मदन-वन -+ कामदेव का बन ! सो5ह « ब्रह्म 
के साथ जीव की अभिन्‍तता जो 'हसा' का अम है। (दे. अनु. 5,6) 

(3. अनगढ़िया देव। >> जो देवता मूर्ति रूप में नहीं गढ़ा जा सकता और जिसका 
आरम्भ नही है, रूपातीत अनादि । बढ़े देव -- मूत्ति, अवतार; मूत्ति हाथ से 
और अवतार मन से गढ़ें गये है। निरंजन + सगुण ब्रह्म, ईइवर (दे. पृ. 28 8- 
89) राग लखे सो तरियाँ + जिसने प्रेम को देखा है वह तर गया; राय रू 
प्रैम । छपी पोधियों मे राग के स्थान पर राम पाठ है। है 

4., समुद्र और समुद्र की तरंग में कोई भेद नही है, केवल वाम और रूप का भेद 
है। इसी प्रकार जगव्‌ हो ब्रह्म है और ब्रह्म ही जगतु है। जक्त-+जगत्‌ ! 
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उसी का फेर के नाम लहर धरा 
लहर के कहे क्‍या नीर खोयम्‌। 
जब्त ही फेर जब जक्त परब्रह्म में 
ज्ञान कर देख माल गोयम्‌॥--2-56 


[45] 

जहाँ घेलत बसन्त रितुराज 

जहाँ अनहृद वाजा वजै वाज । 
चहुँ दिसि जोति की वहै धार 

विरला जन कोइ उत्तरै पार। 
कोटि कृष्ण जहें जोड़ें हाथ 

कोटि बिष्णु जहेँ नावे माथ। 
कोटठिन ब्रह्मा पढ़ें पुरान 

कोटि महेश धरे जहेँ घ्यान। 
कोटि सरस्वती जहेँ घरे राग 

कोटि इन्द्र जहें गगन लाग। 
सुर-मंधर्व-मुनि गने न जायें 

जहेँ साहब प्रगठे आय आय। 
चोवा चन्द्र और अबीर 

पुहप-वास रस रह्यो गंभीर |---2-57 


अभेदजन्य प्रेम के लिए दे. पु. 309-0 । माल गोयम्‌ +-पर्रह्म में एक जगतु 
के बाद दूसरा जगत्‌ इस प्रकार चल रहा है जैसे जपमाला के मनके चलते हैं। 
छपी पोथी में 'कबीर गोयम्‌' पाठ है जिसका अर्थ है 'कबोर कहते हैं'। 

5. सत्यलोक का वर्णन है। जो कुछ ब्रह्माण्ड में है वह पिण्ड मे है। हमने पहले ही 
देखा है कि साधक सहजसमाधि के द्वारा सत्यलोक का भी आनन्द अपने में 
अनुभव कर सकता है। इस सत्यलोक मे नित्य वसन्त वत्तं मान है, वह परम 
पुरुष नित्य ही जीवरूप प्रिया के साथ फाग खेल रहे हूँ। छपी पोधियो में प्रथम 
पक्ति का पाठ इस प्रकार है: 

जहेँ सतगुर सेलत रितु वसंत । परम जोत जहें साधु सन्त ॥ 

तीन लोक से भिन्‍न राज | जहें अनहृद बाजा वजै बाज ॥ ऐ 
इससे अर्य अधिक स्पष्ट होता है। यहाँ साधु सन्‍्त ज्योतिरूप में हैं, क्योकि 
सत्यलोक में हस-देह केबल प्रकाश रूप में रहती है, जहाँ अनहृद बाजा 
बजता रहता है, प्रसाप्त की ऐसी घारा बहुती रहती है कि कठिनाई से कोई 
इस घारा को पार कर सकता है। कोटि-कोटि कृष्ण, विष्णु, इन्द्र, सरस्वती 
आदि जहाँ हाथ जोड़े रहते हैं, वदाँ जन्‍्य देवताओं, मुनियों और गन्धर्वों वी 
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जहँ चेत-अचेत खंभ दोउ मन रच्या है हिडोर। 

तह भूलें जीव जहान, जहें कतहुँ नहिं धिर ठौर। 

और चन्द-सूर दोऊ भूले नाही पाव अन्त! 
चौरासी लच्छहु जिव भूले रवि-ससि धाय। 
कोटिन कल्प जुग वीतिया आने न कबहुँ हाय । 

घरनी अकासहु दोऊ भूले, भूले पवनहेँ नीर। 

धरि देह हरि आपहेँ भूले जो लख॒ही दास कवीर ।--27*? 


[77] 
[. ग्रह चंद्र तपन जोत बरत है 
सुरत राग निरत तार बाजै । 
नौवतिया घुरत है रैन-दिन सुन्‍्न मे 
कहै कवीर पिंउ गगन गाज ॥ 
पर, क्षण और पलक की आरती कोन-सी 
रैन-दिन आरती विस्व गावें। 


वया गिनती हो सकती है ! साहव रूसत्यपुरुष, भगवान्‌ | चोवा चन्दन और 
पुष्पवास तथा फाग खेलने की सामग्री है। फाग खेलता लाक्षणिक प्रयोग है। 
इसका लक्ष्यार्थ जीव और भगवान्‌ का अनन्त प्रेम और मिलनजन्य आनन्द 
है। छपी पोधियों में दो-तीन पंक्तियाँ और हैं, पर वे महत्त्व की नही है। 
6. माया-जाल का वर्णन है। जहाँ मन चेतन और अचेतन (जड़ और चेतन के ) 
दो खम्भों पर हिडोरा लगाकर झूल रहा है। छपी पोधियों में 'लोभ-मोह के 
खम्भ दोउ' पाठ है जो स्पष्ट है। किन्तु छपे पाठ से यही पाठ उत्तम लगता 
है। जीव-जहान- -जीव और जगत्‌। स्थिर ठौर-स्थिर स्थान, स्थिर्ता। 
तीसरी पवित के स्थान पर छपी पोधियों में इस प्रकार पाठ है; 
चतुस झूले चतुराइयोँ ओ झूले राजा सेव 
औ चंद यूर दोऊ झूले नाही पावे भेव ॥ 
इसमें सेब -- सेवक, भेव >-मेद, रहस्य 
चौरासी***जिव- -चौरासी लाख योनियों में अभटकनेवाले जीव | आने न 
कबहूँ हाय--कोटि-कोटि कल्प से झूल रहे है, पर कभी मुंह से 'हाय! नहीं 
कहते । घरि देह'** +5स्वयं विष्णु भी वार-वार अवतार लेकर इसी चवकर 
में पड़े हुए है । 
7. इन पदो में सुरत (सुरति) और निरत (लिरति) शब्द पारिभापिक हैं । 
आम्तस्थितिवोध' और 'सम्तोपवोध' आदि साम्प्रदायिक ग्रन्थों में इन शब्दों 
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घुरत निस्सान तहें गैव की झालरा 

गैव की घंट का नाद आवै॥ 
फहें कबीर तहें रैन-दिन आरती 

जगत के तस्त पर जगत साँई। 
कर्म औ भर्म संसार सब करत है 

पीव की परख कोई प्रेमी जाने॥ 
सुरत औ' निरत घार मन में पकड़कर 

गंग और जमन के पाट आने। 
नीर निर्मत्र तहाँ रैन-दिन झरत है 

जनम औ' मरन तब अस्त पाई॥ 


वा. 


की जटिल व्याख्याएँ मिलती हैं। निरति जब सुरति में मिलती है और सुरति 
जव दब्द में मिलती है तो हंध-देह की प्राप्ति होती है। यह भी कहा गया है 
कि, 
शब्द सुरति और निरति ये कहिबे को है तीन। 
निरति लौटिसुरतिहिं मिली, सुरति शब्द में लीन । 
हमने अपनी नयी पुस्तक में इनके अर्थों की विस्तृत विदेचना की है। साधारणतः 
“रत्ति” भ्रवृत्ति को कहते है । निरति, बाहरी प्रवृत्ति की निवृत्ति को और सुरति 
अन्तर्मूखी वृत्ति को कहते है। मिरति वस्तुतः अभावात्मक बस्तु है और बुरि 
भाषात््मक। आचार्य क्षितिमोहन सेन ने सुरति का अर्थ प्रेम और निरवि का वैराग्य 
किया है। जव वाह्ममुशी वृत्ति अन्तर्मुखी वृत्ति में लीन होती है तो जीव को जीव 
और ब्रह्म के अमेद की प्रतीति होती है । कबी रपन्‍ची लोग इसको अन्तिम अंवस्थी 
नही मानते, क्योकि यह भी भ्रम है। जब निरति अभेद श्रतीति-रूपी अहंभाव॑ से 
मुक्त होकर झब्द में लीन होती है तभी जीव अपने सच्चे रूप में स्थित होता है ) 
इस जगत को अन्त.करण और वाह्मकरणों के द्वारा ही अनुभव किया जाता है। 
इसीलिए यह सुरति और निरति के ताने-बाने से बना है ! विरधि निवृत्तिहुपा होते 
के कारण स्थूल है और सुरति अन्तर्मृखी होने के कारण सूक्ष्म ॥ इसीलिए इस पद 
के आरम्भ में ही सुरति को राग और निरति को वीणा का तार कहा गया है! 

7. तपव > सूर्य । बरत है->जलते है। नौवतिया”** <- शून्य में नौबत बजती 
रहती है। पिड*** ++ त्रिय ऐसे शुन्य मे विराजमान है। छपी पोधियों के पाठ 
से इन पदों मे बड़ा अन्तर है (देखिए शब्दा. 96 और जाये), जहाँ आवश्यक 
है वही पाठन्तरो की चर्चा इस टिप्पणी मे कर दी गयी है, सवंत्र नही ! 

पा. क्षण'“गावै > क्षणभर या पलभर की आरती वहाँ नहीं होती, सादा ससार 
दिन-रात आरती उत्तारता रहता है । धुरत**“ --निश्ञान वजता है। गैबन्त 
विचित्र, अदभुत । झालरा>5 झालर, झिलमिल ज्योति । है 

पा, दोव की परख>- प्रिय की पहुचान; प्रिय से सर्वत्र भगवान्‌ का तालवें है 


एप. 
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।ए. देख वोजूद मे अजव विसराम है 
होय मौजूद तो सही पावे। 

सुरत की डोर सुख-सिंध का झूलना 
घोर की सोर तहेँ नाद गाव । 

नीर-विन कंवल तह देख अति फूलिया 
कहै कबीर मन भँवर छावे ॥ 


सुरत" "आने -- अन्तर्मुखी वहिर्मुखी प्रवृत्तियों को मन मे लीन करके इड़ा और 
पिंगला नाडियो के मार्ग भें उन्हे ले आवे अर्थात्‌ समाधि के लिए उद्‌बुद्ध करे । 
गंगा >इड़ा । यमुना >> पियला । वहाँ निर्मेल मीर झरता है। अर्थात्‌ विशुद्ध 
ज्ञनधारा वह रही है । छपी पोधियो के पाठ से यह्‌ भाव अधिक स्पष्ट होता 
है और पद मे तुक भी मिलती है : 
कर्म और भर्म संसार सब करतु है पीव की परख कोई सन्त जाने। 
सुरत और निरत मन पवन को पकरिं करि गण और जमुन के घाट आने ॥ 
पाँच को नाथ करि साथ सोहं लिया अधर दरियाव का सुबख माने) 
कहूँ कबीर सोई संत निर्भव धरा जन्म औ मर्न का भर्म भाने॥ 

इसमें पॉच को नाथतने से ज्ञानेन्द्रियों को वश मे करने का भाव है। उन्हें 
भी साथ ले लेने का निर्देश है। अधर दर्रियाव८-झून्य मे स्थित समुद्र 
(आनन्द का सागर)। भानै->वता सकता है या तोड़ (भग कर) सकता हैं। 
बोजूद (अरवी बुजूद) --सत्ता, अस्तित्व । देख" <+ उस परम सत्ता (पर- 
मात्मा) में अद्भुत विश्वाम मिलता है। भोजूद-- परमात्मा की निकटता 
की अनुभूति । इस पंक्ति के वाद छपी पोधियों मे यह पक्ति है जो अर्थ को 
स्पष्ट करती है : 

फेर मत पवन को घेर उलठा चढें 
ड़ पाँच पच्चीस को उलटठि लावै 

भाव ऊपर के पद के समान ही है अर्थात्‌ मन और पवन को जगत्‌ की 
ओर जाने से रोककर उलटा चलावे--समाधि की ओर ले जावे और पाँच 
(ज्ञनेन्द्रिय) पच्चीस (तत्त्वो) को अन्तर्मुख करे। सुरति अर्थात्‌ अन्तर्मुखी 
वृत्ति (भगवत्प्रवृत्ति) की डोरी पर सुख-समुद्र (परम आनन्द) का भूला 
लगावे। नाद (शब्द) वहाँ मेघ की भाँति गरजता रहता है और बिना पानी 
के ही उस समाधि मे कमल खिला दिखता है, मन-रूपी भेवर उस पर छा 
जाता है । 

विशेष--वज्द', 'बुजूद' और "मौजूद! सुफी साधकों के पारमाधिक 
शब्द है। 'वज्द' उललासमयी मत्तावस्था को कहते है। सूफी साधना में यहू 
साधक के आरुरुक्षुभाव की पाँचदीं अवस्था का नाम है (इस अवस्था में साधक 
के चित्त में उल्लासजन्य मत्तता का भाव आता है। इसके बाद जो अयस्था 
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9५. चक्र के बीज में केवल अति फूलिया तासु का सुबस कोइ सन्त जान । 
शब्द की घोर चहुँ ओर तहेँ होत है असीम समुंदर की सुबस माने 
कहूँ कबीर यों डूब सुख-सिंध में जन्म और मरन का भर्म भाने। 

शा. पाँच की प्यास तहें देस पूरी भई तोत की ताप तहें लगे नाही। 
कहै कवीर यह अगम का सेल है गैव का चाँदना देस माही। 
जनम-मरन जहाँ तारी परत है होत आनन्द तहेँ गगन गाजे। 
उठत झनऊार तहें नाद अनहृद घुरे तिरलोक-महल के प्रेम बाज । 
५॥. चन्द्रतपन॒ कोटि डीप बरत है तूर बाज तहां सन्त झूर्स। 
प्यार झनकार तहें नूर वरसत रहे रस पीवे तहें भवत झूले। 
शगा. जनम-मरन बीच देख अन्तर नही 
दच्छ और वाम यूँ एक आही। 
कहे कवीर या सैन गूंगा तई 
वेद कत्तेव की गम नाहीवआा 
]2. अधर आसन किया सग्रम प्याला पिया 
जोग की मूल जग जुगृुति पाई। 
पंय बिन जय चल सहर वेमगमपुरे 
दया जगदेव की सहज आई। 


शुरू होती है उसे 'बुजूद' या स्थितिरूपा सत्ता कहते है। इसमे साधक का 
चित्त निदवन्द्व होरुर अपने में आप ही स्थिति पा जाता है । इसके बादवाली 
अवस्था का नाम 'मौजूद' है, जिधमें साधक परमात्मा का सार्निध्य अनुभव 
करता है और अपने को परमसत्ता में स्थित पाता है। 
ए. भाव ऊपर के समान ही है । 
शा. पाँच की प्यास -+ विपयो का सुख (ज्ञनिन्द्रियो के पाँच विषय है--- शब्द, स्पर्ध, 
रूप, रस, गन्ध )। तीन की ताप +-आधिभौतिक, आधिदेविक और आध्यात्मिक 
दुःख, दुःखत्रय। जनम*'““परत है >जन्म और मरण की , * ताली वजती 
रहती है। उठत'''वाजे >अन॒ ध्वनि की झनर/ होती रहती 
है। तिरलोक *"* + तरिलोः वहाँ वज | * > से.) । 
छपी पोधियों मे 'त्रिकुटी- दे 





ध्यान धर देखिया नैन-विन पेखिया 
अग्रम अग्राध सव कहत गाई । 
सहर वेगमपुरा ग्रम्म को ना लहै 
होय वेगम्म जो गम्म पांव । 
गुना की ग्रम्म का ना अजब विसराम है 
सेन जो लखेंसोइ सैन गावे। 
२६. मुक्ख वानी तिको स्वाद कैते कहै 
स्वाद पावे सोइ सुब्ल माने । 
कहै कबीर या सैन गूँगा तईं 
होय गूंगा जोई सैन जाने। 
मे. छक्याँ अवधूत मस्तान माता रहै 
ज्ञान-वैराग्य सुधि लिया पूरा। 
स्वॉस-उस्वाँस का प्रेम प्याला पिया 
ग्रगन गरजे तहाँ बजे तूरा ॥ 
रेत, बिच कर तॉतियाँ नाद ग्राता रहे 
जतन जरना लिया सदा खेले । 
कहैँ कवीर प्रान प्रान-सिंध में मिलाबे 
परम सुखधाम तह प्रान मेले ॥ 
अत, आठहू पहर मतवाल लागी रहै 
आठहू पहर की छाक पीवे । 
आठहू पहर मस्तान माता रहै 
ब्रह्म के देह में भक्त जीवे। 
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रहता है) बैठकर साधव के अगम (रहस्पातीत) रस का प्वलला पिया और 
वह योग की इस मूल युक्ति को पा गया है । यह बे-गमपुर झहर अर्थात्‌ जिस 
शहर में कोई गम नही है, केवल आनन्द ही आनन्द है, उसमें बिना किसी 
पन्‍्य (सम्प्रदाय-विहित उपासना मार्ग) के पहुँच जाता है; क्योकि उसे 
जगदेव जगंदीश्वर की दया सहज ही मिल जाती है। यहाँ ध्यान के द्वारा वह 
विना आँखों की सहायता के ही उस वस्तु को देखता है जिते अगम और 
अगाध कहा गया है। इस वे-गमपुर शद्र तक पहुँच पाना कठिन है। वही 


पहुँच पाता है जो बे-गम हो जाता है, निर्ेन्द्र हो जाता है। 


. मुक्ख +>मू्खे । तिको +- उसका । गूंगे का सैन के लिए देखिए ऊपर (५।!7) 
>ैश, विन **रहै > विना हाथ के और विना ताँत (तन्त्री->वीघा) के ही वहाँ 


नाद गाया करता है (राग बजाया करता है) | 


में, जाव्हू पहर-***को व्याख्या और छपे पाठ के लिए पृ. 337-38 देसिए । 
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कोटिन चन्द-सूर छिप जैहै, एक रोम उजियारा हो। 
वही पार एक नगर बसुत है, वरसत अमृत-धारा हो। 
कहे कबीर सुनो ध्रमदासा, लखो पुरुष दरबारा हो |--2-77 


[49] 
परमातम गुरु निकट विराजे 
जाग जाग मन मेरे । 
धाय के पीतम चरनन लागे 
साई खड़ा सिर तेरे । 
जुगन जुगन तोहि सोबत बीता 
अजहु न जाग सबेरे ।--२-20 


[20] 
मन, तू पार उतर कहें जैही । 
आगे पंथी पंथ न कोई, कूच-मुकाम न वही । 
नहिं तहें मीर, नाव नहिं खेवट, ना गरुत खेचनहारा । 
धरनी-गगन-कल्प कुछ नाही, ना कछु वार न पारा! 
महि तन, नहिं मन, नहीं अपनपी सुन्न में सुद्धि न पैहो । 
बलीवान होय पैंठो घट मे, वाही ठौरे होइहो । 
वार हि बार बिचार देख मन, अंत कहूँ मत जैही। 
कहै कबीर सब छाड़ि कलपना, ज्यों के त्यो ठहरैही ।--2-22 


[2] 
घर घर दीपक वरै, लखे नहिं अन्ध है। 
लखत लखत लखि परे, कटै जम फनद हैं ॥ 


““अविरत चलनेवाले शब्द (संगीत, राग) का प्रकाश। सेतसरूप राग 
उज्ज्वल संगीत । 

9. परमातम गुरु < परमात्मा-छप गुर। 

20. गुन >वाव खीचने की रस्सी! सुल्त में 5 शून्य में सुधि या खोज । पद का 
भाव यह है कि जीवात्मा अपने को ही ब्रह्म मान लेता है तो बह अभेदजन्य 
अ्रान्ति का शिकार हो जाता है। अपनी कल्पना से ही वह अपने वी शुन्य- 
स्वरूप समझने लगता है और उसमें अपने रूप को ही नहीं सोज पाता | दें. 
अनुच्देद 4) । कबीरदास कहते हैं. कि सब कल्पना छोड़ो, तभी अपने बास्त- 
विक स्वरुप में स्थिर होगे । है 

2], घर घर दीपक: ** +- प्रत्येक घर में दीपक जलता है, अर्थात्‌ प्रत्येक ब्यकित के 
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कहन-सुनन कछु साहि, नही कछु करन है । 
जीते जी मरि रहै, वहुरि नहिं मरन है ॥ 
जोगी पड़े बियोग, कहे घर दूर है। 
पासहिं वसत हजूर, तू चढ़त खजूर है॥ 
बाह्मत दिव्छा देता घर घर घालिहै। 
मूर सजीवन प्रास, तू पाहन परालिहै॥ 
ऐसन साहब कबीर सलोना आप है। 
नही जोय नही जाप पुन्त नहीं पाप है॥ 


[22] 
साघी, सो सतगुरु मोहि भाव । 
सत्त प्रेम का भर भर प्याला, आए पिद मोंहि प्यावे। 
परदा दुर कई आँखिन का, ब्रह्म दरस दिखलावै। 
जिस दरसन में सब लोक दरसे, अनहुद सब्द सुनावे । 
एकहि सब सुल-दुपत दिखलावै, सब्द में सुरत समावे । 
कहैं कवीर ताको भ्रम नाही, मिर्भय पद परसाबव ।--2-38 


[23 ] 
तिविर साँझ का गहिरा आदचे, छे प्रेम मत-तन में । 
पच्छिम दिस की खिड़की खोलो, डूबहु प्रेम-गगन में । 
चेत-केंवल-दल रस पोयो रे, लहर लेहु या तने में। 
संत्र घंठ सहताई बाजै, श्योमार्नतध महल में। 
कहूँ कवीर सुनो भाई साधो, अमर साहब लख घट में ।---2-40 


भीतर भगवान्‌ की ज्योति है। सखत**<«देसने का अभ्या करने से वह 
दिखायी देता है। जीतेजी*** >> जो जीते जी ही मर गया--इच्छा-द्वेप से परे 
ही गया, यह फिर नही मरने का | जोगी"'' ल्ूयोगी भगवान्‌ को न परकर 
वियोग में पड़े रहते हैं और घर की--अपने तद््य को--दूर बताते हैं। पाग्त 
ही भगवान्‌ हैं; कर्षोंकि वे अंग-अंग में व्याप्त हैं, तो भी रजूर पर बढ़ते हैं, 
अर्थात्‌ समाधि लगाते हैं। दिच्छा दीक्षा, भ्षिप्य कये मन्त्र देना । घालिहै सर 
चौपट करेगा! मूर सजीववे८-संजीवनी बूटी । ५ +पत्वर->प्रति, 
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[24 ] 


जिससे रहनि अपार जगत मे, सो प्रीतम मुझे पियारा हो। 
जैसे पुरदनि रहि जल-भीतर, जलहि में करत पसारा हो । 
वाके पानी पत्र न लागे, ढलकि चले जस पारा हो। 
जैते सती चढ़े अगिन पर, प्रेम-बचन ना टारा हो। 
आप जरे औरनि को जारे, राख प्रेम-मरजादा हो! 
भवसांगर इक नदी अग्रम है, अहृद अगाह धारा हो! 
कहूँ कवीर सुनो भाई साथों, बिरले उतरे पारा हो।--2-48 


[25] 
हरि ने अपना आप छिपाया । 
हरि ने नफीज कर दिखराया ॥। 


गहरा होता आ रहा है, पश्चिम की खिड़की खोल दो, प्रेम के आकाश में अपने 
को डुवा दो। सायंकाल प्रिम-समागम की तैयारी का समय है। पिण्ड मे 
"पश्चिम! का अर्थ है पीठ की ओर--सुपुम्ता मार्ग ! भवतरूपी प्रैयसी का तन 
और मन रोमांच और औत्सुवय से भर गया है--छावी प्रेम मत तन मे । वित्त- 
हपी कमल दल का रस पान करो--मन ही मे उस परम सुख का साक्षात्कार 
फेरी | शरीर मे प्रेम की लहरें तरंगित हो। शोमा का समुद्र जो यह महल 
है--अन्त.करण है--वहाँ मिलन का सूचक शक्ष-यण्टा और शहनाई आदि 
चाजे बज रहे हैं। कवी रद/स कहते है कि ऐ साधु, तू अमर साहब कौ--अक्षय 
सुहाग देनेवाले स्वामी की अपने भीतर ही देख । 

सा्यकाल का अंधेरा अनेक सस्तों के काव्य में बुढ़ापे का प्रतीक है । 
पन्‍्तु इस पद में थह प्रियसमागम-काल का श्रतीक है। पिण्ड में इसका योग- 
परक अर्थ इस प्रकार होगा--सुपुम्ता-मार्य खेल दो और इस प्रकार गगन 
(धून्ये, सहस्र/र) में समाधिजन्य प्रेम का अनुभव करो । इस समाधिकाल मे 
जैस, घण्टा, काहल आदि की ध्वनि पहले सुन/यी देती है, फिर वह उपरत हो 
ज़ाती है और साधक परम-ज्योति की अपूर्व शोभा देसता है और परमात्मा 
_ को घट में ही प्राप्त करता है। 
24. रहनि अपार--अन॒स्त काल के लिए रहना; शाइवत स्थिति। पुरइनि सन 
४ अमल का पत्ता, जिस पर से पानी पारे की तरह ढदरक जाता है। कमलपत्र 

रे उपमा उन लोगों के लिए दी जाती है जो समार मे रहकर भी संसार के 
भर मोह में नही फुसते । ४ व 
5. हरि मेन * स्॑भगकान्‌ ने अपने-आपकों छित्रा रसा है। सछीज 7 तर्पोस, 
सुन्दर । श 
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हरि ने मुझे कठिन विच घेरी। 
हरि ने दुविधा कादी मेरी॥ 
हरि ने सुख-दुख बतलाये। 
हरि ने सब द्रुंद मिटाये॥ 
ऐसे हरि पँ तन-मन बाझें। 
प्रार्णाह तजूँ हरि नही बिसाहों ॥---2-45 


[26 ] 

ओकार स्व कोई सिरजे, रागस्वरूपी अंग । 

निराकार विर्गुन अदिनासी, कर बाही को संग ॥ 

ताम निरजन नेनन-मद्े, नाना रूप घरंता 
निरंकार निर्मुन अविनासी, अपार अथाह अंग॥ 
महासुब्त मंगत होइ नाच, उपज अंग त्तरंग। 

मत और तन घिर न रहतु है, मह/ शुक्ल के संग )॥ 

सब चेतत सब अनन्द सब है दुःख गहन्त। 

कहाँ आदि कह अन्त आप सुकसत विच धरंत ॥>-2-75 


[27] 
सतग्रु सोइ दया करि दीर्हा। 
ताते अन-निन्‍्हार मैं चीन्हा ॥ 
बिन पे चलता बिन पर उड़ना, बिला चूँच का चुबना) 
पिन नैनत का देखन-पेसन, बिन सरवन का सुतता। 
चंद न सूर दिवस नहहि रजनी, तहां गुरत लौ ताई। 
बिना अन्‍्त अंमृतनरस-भोजन, बिन जल तृपा ब्रुझाईव 
जहाँ हरस तहें पूरन सुर्ा है, यह सुस कारों कहना । 
कह कबीर बस बल सतगुझ की, घन्न पिप्प मा सहना ] -+2-8व 


26, औऊफार जो सबदी सृष्टि कर्ता है, भगवान्‌ का रागहपी->शब्दहपी अंग है 
माम “धरत तू ययपि उतरा लाभ निरंगन है तथापि वे नानाहुप धारण 
करते रहने हूँ । मदागुरव संग « मटदान्मावन्द मैं मसयु: माष रहे 
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[28 ] 
निरगुन आगे सरगुन नाचे, 
.. बाज सोहेंग तूरा। 
चेला के पाँव गुरूजी लागें, 
यही अचम्भा पूरा॥--2-85 


[29] 
प्रश्न 


कबीर, कब से भये वैरागी । 
तुम्हारी सुरति कहाँ को लागी ॥ 


उत्तर 

वइचित्रा का मेला नाही, नहीं गुरू नही चेला। 
सकल पसारा जिन दिन नाही, जिहि दिन पुरुष अकेला ॥ 

गोरख, हम तबके अहैँ बैरागी । 

हमारी सुरति ब्रह्म सों लागी! 
ब्रह्मा नहिं जब ठोपी दीन्‍्ही, विस्तु नहीं जब टीका । 
सिव-सक्‍ती के जनमे नाही, तवें जोग हम सीखा ॥ 
कासी में हम प्रगट भये हैं, रामानंद चेताये। 
प्यास अहद की साथ हम लाये, मिलन-करन को आये ॥ 
सहज सहर्ज मेला होइगा, जागी भक्ति उतंगा। 
, कह कबीर सुनी हो गोरख, चलो गीत के संगा ॥-2-87 


28. निर्गुण के आगे सग्रुण नाच रहे हैं और सो5हं का तुय॑ वज रहा है। सो5हें -+ 
“बह मैं हो हूं” ऐसी अभेद की प्रतीति । यहाँ “वह निगुंण ब्रह्म है और “मैं! जीव 
है। जीवन का अहंकार ही उसे ब्रह्म के साथ एक अनुभव करता है, ऐया 
कबीरपन्थी मत है (दे. अनु. 4) । यह ऐसा हुआ मानो गुरु (परत्रह्म) 
चैला (जीव) के पैरों पडते है। क्योंकि सो5ह मे सः (+-वह- ब्रह्म) दुर 
का होने से अप्रधान होता है और अहं (मैं -- जीव) निकट का होने से प्रधान । 

29. वइचित्रान्‍- वैचित्य, नानात्व, एक का अनेक होना | प्रह्मा"“टीका ८८ प्रढ्मा 
ने सब सृष्टि-रचना का अधिकार नहीं पाया था और विष्णु मे भी पालन 
करमे का अधिकार नही पाया था| टोपी देना & राज्य पाया । दी रेमा र* 
सिहासन पर अभिषिक्त होना । प्यास अहद की 5 अगीम की पागे नी ५" 
उतेंग्रा *- ऊँची । 
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[30 ] 
या तरिवर में एक पसेर, भोग सरस वह डोली रे। 
वाकी संघ लखे नहिं कोई, कौन भाव सो बोलै रे। 
दुम्मं-डार तहें अति घन छाया, पंछी वस्तेरा लेई रे । 
आवे साँझ उड़ि जाय सवेरा, मरम न काहू देई रे। 
सो पंछी मोहि कोई न बतावै, जो बोले घटमांही रे। 
अवरन-वरन रूप नहिं रेखा, वैठा प्रेम के छाँही रे। 
* “अगम अपार निरन्तर बासा, आवत-जात न दीसा रे। 
कहूँ कबीर सुनो, भाई साधो, यह कछू अगम कहानी रे। 


जाट हे कोर गर है, बूझो पंडित ज्ञानी रे। --2-95 
।0:> 43 है [37] 


ह निस-दिन जले घाव, नींद आवै नहीं। 
-« पिया-मिलन की आस, नहर भाव नहीं। . - 
खुल गये गगन-किवाड़, मन्दिर उजियार भयो। 
भयो है पुरुष से भेट तन-मन वार दयो ॥--2-400 
[32] 
नाचु रे मेरे मन मत्त होय। 
प्रेम को राग बजाय रैन-दिन शब्द सुने सब कोइ। 
राहु-केतु नवग्रह नाच जन्म जन्म आनंद होइ। 
गिरी-समुन्दर धरती नाच, लोक नाच हँस-रोइ। 


छापा-तिलक लगाइ बाँस चढ़, हो रहा जग से न्‍्यारा। 
सहरा कला कर मन मे रौ नाचै, रीके सिरजनहारा ॥---2-03 


गीत-- शब्द--राग ! यह पद गोरखनाथ और कबीर के संवाद के रुप मे, 
लिखा गया है और परवर्त्ती जान पड़ता है। इसका भाव है कि आत्मा ब्रह्मा, 
विष्णु और शिव के सुप्ठ होने के पूर्व भी विद्यमान था । इस भाव के दोहें 
क. ग्रं. में भी मिलते है (दे. पद. 7) ! 


30. इस पद के पलेरू और पछी (पक्षी) शब्द जीवात्मा (हंस) के वाचक हैं। 


भोग रे-> सरस संभोग के रस से मस्त होकर वह भूम रहा है। सध रू 
सन्वान, खोज, परिचय | दुम्म॑--द्रुम, पेड, यहाँ मनुप्य के झरीर से मतलव 
है। मरम***रे - किसी को अपना मर्म (रहस्य) नही जानने देता । 


3॥, मयन किवाड़ 5 शून्य का दरवाजा, यानी साधना के पक्ष में समाधि। 
32. भाव यह है कि सृष्टि वे आनन्द से समस्त चराचर ब्रह्माण्ड नाच रहा है, ग्रह: 


2. 


[रा] 


४४8 0ए[. 


हितकल्लज७ ५ 
ई५ ए..॥:. 
[33 ) 3562८ ५ हर ह 
मन भस्त हुआ तब क्यों बोले । 2४६४० ४०४ (>[[983 


हीरा पायो गाँठ गठियायो, वार वार वाको क्‍यों खोले । 
हलकी थी तब चढ़ी तराजू, पूरो भई तब क्यों तोले । 
सुरत-कलारी भई मतवारी मदवा पी गई बिन तोले ॥ 
हँसा पाये मानसरोबर, ताल तर्लैया क्‍यों डोले। 
तेरा साहब है घर माही, बाहर नैना क्‍यों खोले । 
कहें कवीर सुनो भाई साधो, साहव मिल गये तिल ओले ॥--2-05 


[34] 
मोंहि-तोहि लागी कँसे छूटे । 
जैसे कमलपत्र जल वासा, 
ऐसे तुम साहिब हम दासा॥ 
जैसे चकोर तकत मिस चंदा, 
ऐसे तुम साहिब हम बंदा॥ 
मोहि-तोंहि आदि-अन्त बन आई, 
अब कैसे लगन दुराई॥! 
कहूँ कबीर हमरा मन लागा, 
जैसे सरिता सिंध समाई॥--2-40 


[35] 
बालम आवो हमारे गेह रे। 
तुम विन दुखिया देह रे। 


तारिकाएँ, पहाड़-समुद्र सब उल्लास के साथ नाच रहै है। हँसकर या रोकर 
सारा लोक ही नाच रहा है। फिर, ऐ मेरे मन, क्‍यों न मेरे साथ तू भी मत्त 
होकर नाले ? नाचना तो पड़ेंगा ही, फिर श्रसन्‍्त होकर आनन्द का नृत्य 
कर | छापा-तिलक लगानेवाले अपने को दुनिया से विशेष समझते है । उनका 
अपने को अलग समझना वैसा ही उपहासास्पद है जैसा धरती-पहाड़ को 
नाचते देख कोई आदमी घरती मे बाँस गाइकर ऊपर जा बैठे और समझ ले 
कि वह इस विकट नृत्य से छूटकारा पा गया। मेरा मन सहंख्त कला पर नाघच 
रहा है और इस नाच से सिरजनहार री्ष रहा है, क्योकि उसने लीला ही के 
लिए तो सब-कुछ सिरजा है। 


* इस पद के भीतरी अर्थ के लिए पृ. 364-65 देखिए। सुर्तकलारी"“'तोले 


- स++सुरतिरूपी कलारी (मद्य वेचनेवाली) ने मत्त होकर बिना तौले ही बहुत 


पी लिया। तिल ओले न्‍+ तिल की ओट मे । 
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सब कोई कहे तुम्हारी नारी, मोक्ों लागत लाज रे। 
दिल से नहीं दिल लगायो, तब लग यसा सनेह रे। 
अन्न न भाव _नोद न आदी, गृह-वर धर न धीर रे। 
कामिन को है वालम प्यारा, ज्यों प्यास को नीर रे। 
है कोई ऐसा पर-उपकारी, पियसों कहै गुनाय रे। 
अब तो बेहाल कबीर भयो है, विन देसे जिय जाय रे ॥---2-] 3 


[36] 

जाग पियारी अब का सोवे। 

रैन गई दिन काहे को सो् ॥। 
जिन जागा तिन मानिक पाया। 

ते वौरी सब सोय ग्रेवाया ॥ 
पिये तेरे चतुर तू मूरस नारी । 

कबहुँ न पिय की सेज॑ संवारी ॥ 
ते बौरी बौरापन कीन्ही। 

भर-जोवन पिय अपन न चीन्‍्ही ॥ 
जाग देस पिय सेज न तेरे। 

ताहि छाँड़िं उठि गये सबेरे॥ 
बहेँ कबीर सोई धुन जागे। 

दब्द-बान उर-अन्तर लाये ॥--2-26 


[37 ] 

।, सूर-परकास, तहें रैन कहें पाइये 
रैन-परकास नहिं सूर भासे, 

ज्ञान-परकास अज्ञान कहेँ पाइये 
होय भज्ञान तहेँ ज्ञान नासे। 

काम बलवान तहें प्रेम कहें पाइये 
श्रेम जहाँ होय तहेँ काम नाही । 

कहैँ कबीर यह सत्त विचार है 
समझ विचार कर देख माँही! 

37. [. जिस श्रकार सूर्य का प्रकाश होने से रात नहीं रहती और रात जहाँ 
होती है वहाँ सूर्य का प्रकाश नहीं रहता, उसी प्रकार जहाँ ज्ञान का प्रकाश 
होता है वहाँ अज्ञान नही रहता और अज्ञान जहाँ रहता है वहाँ ज्ञान नही 
होता। इसी प्रकार जहाँ काम बलवान है वहाँ प्रेम नही और जहाँ अब बच 
बान होता है वहाँ काम नही रहता। ज्ञन्त और जज्ञान का तथा प्रेम और 
काम का सम्बन्ध प्रकाश और अन्धफार के सम्बन्ध के समान है। 
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' 7. पकड़ समसेर संग्राम मैं पैसिये 
देह-परजन्त कर जुद्ध भाई। 
फाट सिर बैरियां दाव णहें का तहाँ 
आय दरबार में सीस नवाई ॥ 
गा. सूर संग्राम को देख भागे नही, 
देख भागे सोई सूर नाही। 
काम और क्रीध सद लोभ से जूझना, है 
मचा घमसान तन-सेत माँही। 
सील और साँच सन्तोष साही भये, 
नाम समसेर तहांँ खूब वाजे। 
कहे कबीर कोइ जूमिहे सूरमा 
कापराँ भीड़ तहें तु्ते भाजे ॥ 
प५, साधको खेल तो विकट बेंडा मती 
सती और सूर की चाल आगे। 
सूर घमसान है पलक दो चार का 
सती धमसान पल एक लागे। 
साध संग्राम है रैन-दिन जूझना 
देह परजन्त का काम भाई ॥---34 


[38] 
अम का ताला लगा महल रे, प्रेम की कुंजी लगाव। 
कंपट-फिवड्िया खोल के रे, यहि विधि पिय को जगाव ॥ 
कहे कबीर सुनो भाई साधो, फिर न लग अस दाव ॥---50 


[39 | 
साधो, यह तन ठाठ तबूरे का । 
एँंचत वार मरोरत खूंटी, निकसत राग हजूरे का॥। 
दूटे तार बिखरगे खूंटी, हो गया धूरम-घूरे का। 
कहूँ कवीर सुनो भाई साधो, अगम पंथ काई सूरे का॥ ---59 


री. समसेर रू तलवार । (दे. ए. 34-42 ) 
प0. सुर वृद्ध से भागता मही और जो भागता है बह झूर नहीं। तनरूपी थेत 
(मैदान) में काम-क्रोध आदि झत्रुओं से घमासाव मची हुई है । साही < 
साथी । 
9. दे. पृ, 3545-46 । बिकट बेंड्ा ८ अत्यन्त कठिन । 
39. मह शरीर तम्बूरे का तार है। एँचत'' “का ८ जिस प्रकार तम्बुरे की खूटियाँ 


402/ हैजारीप्रसाद द्विवेदी प्रभ्यावली-4 


[40] 

अवधू, भूले को घर लावे। 

सो जन हमको भाव ॥ 
घर में जोग भोग धर ही में,'घर तज वन नें जाबे। 
घर मे जुक्त उक्त घर ही में, जो अर अलब लखावे। , 
सहज सुन्न मे रहै समाना, सहज समाधि लगाब॑। 
उम्मुनि रहै ब्रह्म को चीनहै, परम तैत्त्त को ध्यावै। 
जरत-निरत सों भेला करके, अनहृद नाद बजाबे। 
घर में बसत वस्तु भी घर है, धर ही वस्तु मिलाब॑ ॥ 
कहैं कबीरा चुनो हो साधू, ज्यों का त्यो ठहराव ॥ ---6: 


सांईते मिलन भयो जा दिनतें सुरत न अन्त चली ॥ 
आँख न मूंदं कान ने रूधूं, काया कप्ट न धारझ। 
खुले मैन मैं हेंप हेंत देखूँ, सुन्दर रूप [मिहारूँ॥ 
कहें सो नाम चुनूँ सो सुमिरन, जो कुछ करूँ सो धुजा। 
गिरह-उद्यान एकसम देखूँ, भाव मिटाऊँ दजा ॥ 
जहें जहें जाऊं सोई परिकरमा, जो कुछ करूं सो सेवा। 

जब सोऊ तव करूँ दण्डवत, पुजूँ और न देवा ॥ 
शब्द निरन्तर मनुआ राता, मलिन वचन का त्यागी । 
ऊंठत-बैठत कब मे विसरै, ऐसी तासे लागी ॥ 

हें कवीर सह उनमुनि रहनी, सो परगट कर गाई। 
उस-डुस के इक परे परम इस, तेहि में रहा समाई॥ -_-76 


मरोड़ने रे और तार खीचने से सुन्दर ध्वनि निकलती है, उसी प्रकार इचछ्धिय- 
न और मन के संयम से भगवान्‌ का राग इसमें से प्रकट होता है। राग 
में स्लेप है (।) संगीत (2) प्रेम | टूटे'** - जब इच्धिय और मन-बुद्धि 
आदि का समयाय नष्ट ही जाता है, यह स्यूल और सूद्षम शरीर घूर्ण-बिचूर्ण 
हो जाता है, तव जीव मिज स्वरूप मे स्थिर होता है। यह अग्रम पन्‍य हिसी 
धूर का ही हो सकता | 
40. सच्चा योग गृहस्थाश्रम में ही सम्भव है । सहज युन्च*** - राटज ही पघून्य में 
समा जाय (हव्योग आदि की क्रिया से नही), सहज समाधि सगावे (दे. प्र. 
250-5)। उनमुनि > उन्मनी (दे. पू. 23 7)। सुरत-निरत (देविए ऊपर 
पद [7 वी स्याम्या) । ज्यों का त्यो > निनरूप, हंग देह (दे. अनु. 4/ । 
47. (देगिए 2६ 345) 


[42] 
तीरथ में तो सब पानी है होवे नही कछ अन्हाय देखा। 
प्रतिमा सकल तो जड़ हैं भाई, बोलें नही दोलाय देखा ! 
धपुरान को रान सब बात है, या घट का परदा खोल देखा । 
अनुभव की वात कबीर कहे यह, सव है झूठी पोल देखा ॥॥ ----79 


[43 ] 
पानी बिच मीन पियासी। 
मोहिं सुन सुन आवे हाँसी ॥ 
घर में वस्तु नजर नह आवत । 
वन बन फिरत उदासी॥ 
आतमज्ञान बिना जग झूंठा। 
क्या मथुरा क्‍या कासी॥। ---82 


[44] 
गगते मठ गैव मिसान उड़े । 
घन्द्रहार चेंदवा जेंह टाँगे, मुक्ता-मानिक मढे। 
महिमा तासू देख मन धिरकर, रवि-ससि जोत जरे। 
कहै कबीर पिये जोई जन, माना फिरत मरे। ---97 


[45 ] 
साधी, को है कहेँसें आयो। 
तेहि के मन धी कहाँ बसत है, को धो नाच नचायो॥ 
पावक सर्व अंग काठहिमे, को धों डहक जगायो। 
हो गया खाक तेज पुनि वाकी, कहूँ धो कहाँ समायो॥ 
अहै अपार पार कछु नाही, सतगुरु जिन्हें लखायो। 
कहैँ कबीर जेहि सूझ-बूझ जत्, तेई तस आज सुनायो ॥ ---94 


'43, भाव यह है कि भयवत्त्‌ तो घट-घटवासी है, फिर भी यू लोग उन्हें आहर 
खोजते फिरते है । आत्मज्ञान से ही बह मिलते है, तीर्थन्रत से नही । 

44. गैब - अद्भुत ! 

45. पावक'** - काठ मे स्वेत्र अग्नि है, फिर यह प्रकट कै ते होती है और प्रकट 
होने के बाद काठ को भस्म करके कहाँ लीन हो जाती है ? भाव यह है कि 
भगवान्‌ भी सर्वव्यापक हैं; साधना से मिलते है और साधक के स्थूल शरीर 
को समाप्त करके फिर भी सर्वेव्यापक बने रहते हैँ। साधक के भीतर भगवान्‌ 
की ही ज्योति जलती है। 
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46. 


47 


(46 ] 

साधो, सहज काया सोधी । 

जैसे बट का बीज ताहि में पत्र-फूल-फल-न्छाया। 

काया मठें बीज विराजे, वीजा मद्धे काया। 
अग्नि-प्रवन-पानी-पिरथी-नभ, ता-विन मिर्त नाहीं। 

बंतजी पंडित कारों निर्नष को ने आपा माही । 

जल-भर फुभ जले बिच धरिया, वाहर-भीतर सोई । 

उनको नाम कहने को नाहीं, दूजा घोसा होई। 

कहै कवीर सुनो भाई साधो, सत्य-शब्द निज सारा। 

आपा-मद्धे आप बोले, आप सिरजनहारा। “6०१ 


[47] 

तरबर एक भूल बिन ठाढ़ा, बिन फूलें फल लागे। 
साखा-पत्र कछू नहिं ताढे, सकल कमल-दल गाणें। 

चढ़ तरवर दो पंछी बोले, एक गुरू एक चेला। 

चेला रहा सो रस चुन खाया, गुरू निरस्तर खेला। 

पंछी के खोज अगम पर्यट, कहीं कवीर बड़ी भारी। 

सब ही मूरत बीज अमूरत, मूरत की बलिहारी॥। ---02 


ध [48 ] 
चलत मनसा जचल फीन्ही, मन हुआ रंगी। 
तत्व में मिहतत्व दरसा, संग में संगी॥ 


काया (अरीर) की शुद्धि सहज ही होती है, #चछावार से नहीं। जिस प्रकार 
बट के बीज में ही उसके वृक्ष की सचा रहती है और उस सत्ता के अभाव मै 
बुक्ष भी नही होता और पवन-पावी आदि भी नहीं शा सकता, उसी प्रकार 
आपा (>अआत्मा) में ही सब-कुछ है। जीवात्मा बस्दुतः परमात्मा ते 
भिन्न नहीं है ! जल से भरा हुआ घड़ा जैसे समुद्र मे डुबाया जान बैसे भगवान्‌ 
की असीम सत्ता के भीतर ही इस शरीर से आच्छल्त भगवदंश जीव है। 
उनको“ < उनका नाम लेसा उचित नहीं; वयोकि तास लेने से अम ही 
सकता है कि वे मुझसे भिन्न है । 


 तरवर > संसार; मूल विना सड़ा है अर्थात्‌ मायाजन्य है। गुरु ८ भगवान्‌ । 


बेला <: जीव ! रस चुन खाया ८ भोग भोगता रहा ! गुर ** खेला पे भगवल्‌ 
लीला करते रहे। सूरत” '“वलिहारी <: समस्त मूर्तियों यानी हूुपों मे वह 
अमूरत (अमूर्ते, रुपहीन) होकर वर्तमान है, वलिद्वारी है उसकी इस मूर्ति 
(स्वरूप) की । 
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विना मूल के कमल प्रगट भयी 
फुलवा फुलत भाँति भाँती। 
जैसे चकोर चह्वमा चित्दे 
जैते चातृकः स्वाँती। 
पैसे सन्‍्त सुरत के होके 
हो गये जनम सॉेंधाती॥ ---22 


[54] 
सुनता नहीं धुन की खबर, अनहृद का वाजा बाजता। 
रस मंद मंदिर बाजता, बाहर सुने तो क्या हुआ। 
इक प्रेम-रस चाखा नही, अमली हुआ तो क्‍या हुआ॥ 
काजी कितावें खोजता, करता नसीहत और को। 
महरम नहीं उस हाल से, काजी हुआ तो बया हुआ। 
जोगी दिगंवर सेवड़ा, कपड़ा रेंगे रेंग लाल से। 
बाकिफ नहीं उस रंग से, कपड़ा रेंगे से क्या हुआ॥। 
मन्दिर-झरोखा-रावटी, गुल चमन में रहते सदा। 
कहते कबीरा हैं सही हर-दम में साहिब रम रहा ॥---!2 


हि [55] 
भवित का मारग झीता रे। 
नसहिं अचाह नहें चाहना, चरनन लौ लीना रे । 
साधन के रस-धार मे, रहे निस-दिन भीना रे। 
राग में सतत ऐसे बसे, जैसे जल मीसा रे। 
साई सेवन मे देत सिर, कुछ बिलम न कीना रे। 
कहे कबीर मत भक्ति का, परगट कर दीना रे। --(/-73) 


[56] 
भाई, कोई सतगुरु सन्त कहावे ! 
नैनन अलख लखावै ॥ 
प्राण पूज्य किरियाते स्थारा, सहज समाधि सिखावे। 
द्वार न रूँधे पवन न रोके, नहिं भवश्ण्ड तजावे। 
यह मन जाय यहाँ लग जब ही परमातम दरसावे। 
करम करे नि.करम रहै जो, ऐसी जुगत लखावे। 


54. अमली < नशा सेवत करने का अम्यस्त। महरम ८ परिचित । सेवड़ा 
इवेतपट, श्वेताम्वर जैन साधु । 


कबौर / 407 


सदा बविलास त्रास नहिं तन मे, भोग में जोग जगावे। 
धरती-पानी आकाश-पवन्र में अधर मेंडेया छावे। 
सुन्त सिखर के सार सिला पर, आसन अचल जमावे। 
भीतर रहा सो बाहर देखे, दूजा दृष्टि न आवै। ---68 


[57] 

साधो, शब्द-साधना कीजे। 

जे हो शब्द ते प्रगट भये सब, सोई द्वाब्द गहि लीजे॥ 
शब्द गुरु शब्द सुन सिख भये, शब्द सो बिरला बूभी। 
सोई शिप्य सोई गुरु महातम, जेहि अन्तर-गति सूझे॥ 
शब्दे वेद-पुरान कहत है, छाब्दे सठ ठहरावे। 
शब्दें सुर-मुनि-सन्‍्त कहत हैं, शब्द-भेद नहिं पाबे ॥ 
शब्दे सुन सुन भेपष धरत है, शब्द कहै अनुरागी। 
पट-दर्शन सब शब्द कहत है, शब्द कहै वैरागी॥ 
शब्दे काया जंग उतपानी, शब्दे केरि पसारा। 
कहै कबीर जहेँ शब्द होत है, भवन भेद है स्यारा।। ---66 


[58 ] 
पीले प्याला हो मतवाला 
प्याला नाम अमीरस का रे। 
कहूँ कवीर सुनो साधो 
नख सिख पूर रहा विप का रे। -+-63 


[59 ] 

खसम न चीन्है बावरी, का करत बड़ाई। 

बातन लगन न होयेंगे, छोड़ौ चतुराई। 

साखी झब्द सदेश पढि, मत भूलो भाई। 

सार-प्रेम कछू और है, खोजा सो पाई॥ +-+-३2 


[60 ] 
सुखसिध की सैर का स्वाद तब पाइ है, 
चाह का चौतरा भूल जावे। 


$8. भनुष्य का शरीर नख से शिखा तक विपयरूपी विप से भरा है। उसमें रक्षा 
पाने का साधन नामरूपी अमृत-रस का पान करना ही हे । 

$ 2. खसम - पत्ति, परमात्मा । 

60. चाह के मौहिं - इच्छा के भीतर। 
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बीज के मांहि ज्यों बीज विस्तार यों 
चाह के माँहि सब रोग आदब॑ ॥ ---56 


[७] 
सुख सागर में आय के मत जा रे प्यासा। 
अजहूँ समझ नर बावरे, जम करत निरासा ॥ 
निर्मल नीर भरे तेरे आगे, पी ले स्वाँसो स्वाँसा। 
मृगतृस्ना-जल छाँड़ बावरे, करो सुघारस आसा ॥ 
प्रुव-प्रहलाद-शुकदेव पिया, और पिया रैदासा। 
प्रेमहि संत सदा मतवाला, 'एक प्रेम की आसा। 
कहै कबीर सुनो भाई साधो, मिट गई भय की वासा | ---48 


[62] 
सती को कोन सिखावता है, 
सेंग स्वामी के तने जारना जी। 
प्रेम को कौन सिखावता है, 
त्याग माँहि भोग का पावता जी । नई 


[63 ] 
अरे मन धीरज काहे न धर । 
पसु-पंछी जीव कीट-पतंगा सबकी सुद्ध करे। 
गर्भ-बास में खबर लेतु है वाहर क्‍यों बिसरे । 
मन तू हसन से साहेव के भटकत काहे फिरे। 
प्रीतम छाँड़ और को धारै, कारज इक न सरै॥ . - *-39 


[६4] 


साँई से लगन कठिन है भाई। 
जैसे पपीहा प्यासा बूँद का, पिया पिया रट लाई। 


6. सुधारस - भगवान्‌ से प्रेम ! मृगतृप्णा + विपय-सुख । 

63. हसन से साहेब के ८ सुन्दर प्रभु के रहते हुए । 

64. साँई, प्रिय, बालम आदि शब्दों से कवीरदास का मतलब परमात्मा से है। ये 
चद समासोबित पद्धति पर लिखे गये है) एक-दो विशेषणों से ही इन पदों के 
वाच्यार्य के साथ-ही-साथ अग्रस्तुत अर्थ उपस्थित हो जाता है। श्लेप इनमें 
नही है। इसीलिए प्रत्येक पद के दो-दो अर्थ खोजना ठीक नही होता । ये रूपक 
भी नही हैं; इसलिए प्रत्येक पद में किसका आरोप किया है, यह भ्रश्त भी 
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प्यासे प्राण तड़फे दिन-राती, और नीर ना भाई। 
जैसे मिरगा झब्द-सनेही, शब्द सुनन को जाई। 
शब्द सुने और प्रानदान दे, तमिकों नाहि डराई। 
जैसे सती चढ़ी सत-ऊपर, पिया की राह मन भाई। 
पावक देख डरे वह नाहीं, हँसत बैठे सदा माई। 
छोड़ो तन अपने की आसा, निर्मय छ्लौँ गुन गाई। 
कहत कबीर सुनो भाई साधो, नाहि तो जनम नसाई। --!-77 


[65] 
जब मैं भूला रे भाई, 
मेरे सतगुरू जुगत लखाई। 
किरिया-करम-अचार छाँड़ा, छांडा तीरथ का न्हाना। 
सगरी दुनिया भई सयाती, मै ही इक बौराना। 
ना मैं जानूं सेवा-बेंदगी, ना मैं घटा बजाई। 
ना मैं मूरत धरी विहासन, ना मैं पुहुप चढाई। 
नाहरि रीझे जप तप कीनन्‍हे, ना काया के जारे। 
ना हरि रीझे घोती छाँडे, ना पाँचों के मारे। 
दया राखि धरम को पाले, जग सी रहे उदासी। 
अपना-सा जिव सबको जानें, ताहि मिले अविनासी। 
सहै कुशब्द वाद को त्याग, छांड़े गवं-गुमाना। 
सत्त नाम ताही को मिलिहै कहै कंवीर सुजाना ॥---22 


[66 ] 

मत ना रागाये रेंगाये जोगी कपड़ा । 

आसन मारि मंदिर मे बैठे 
ब्रह्मछौांड़ि पूजन लागे पथरा॥ 

कनवा फड़ाय जटवा बढौले 
दाढ़ी बढ़ाय जोगी होई मैले वकरा । 

जंगल जाय जोगी धुनिया रमौले 
काम जराय जोगी होय गैले हिजरा॥ 


, ठीक नहीं है। ये सीधे प्रेम-स्यापक पद है जिनमें कुछ विश्लेपणों का प्रयोग 
इस प्रकार किया गया है जिससे अभ्रस्तुत भगवस्प्रेम प्रधान होकर स्वयं उपस्थित 
हो जाता है.। 73, 85, 88, 95, 98 आदि पद ऐसे ही है । 

66. कनवा फड़ाय ८ कनफटे योगी कान ची रवर कुण्डल घारण करते है। घुनिया 
रमौते - घूनी रमाई। लवरा ८झूठा। बढ़ोले ८ वढ़ाया। गैले ८ गया। 
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मथवा मुंड़ाय जोगी कपड़ा रंगौले, 
गीता बाँच के होय गैले लबरा। 
कहूहि कबीर सुनो भाई साधो, 
जम दरवजवा बाँधल जैबे पकड़ा ॥---20 


[67] 

ना जाने तेरा साहब कैसा है। 

मुल्ला होकर बाँग जो दैवें, 

क्या तेरा साहब बहरा है। 

कीड़ी के पग नेवर वाजे 

सो भी साहब सुनता है। 

माला फेरी तिलक लगाया, 

लंबी जटा बढ़ाता है। 

अन्तर तेरे कुफर-कटारी, 

यों नहिं साहब मिलता है ॥---9 का 


[68 ] 
हमसों रहा न जाय मुरलिया के घुनि सुनिके। 
बिना बसन्‍्त फूल इक फूले भेवर सदा बोलाय। 
गगन गरजे बिजुली चमकी, उठती हिये हिलोर। 
विगस्तत केवल मेघ वरसाने चितवत प्रभु की ओर। 
तारी लागी तहाँ मन पहुँचा, गैव घुजा फहराय। 
कहूँ कबीर आज प्रान हमारा, जीवंत ही मर जाय ॥--3-02 


[69] 
जो खोदाय मसजीद बसतु है और मुझुक केहि केरा | 
तीरथ-मूरत राम-निवासी बाहर करे को हेरा। 


68. मुरलियाक॑ घुन > ब्रह्माण्ड में व्याप्त अनाहत नाद, जिते साधक लोग भगवान्‌ 
की पुकार कहा करते हैं। इस पद की व्याख्या समाधि के पक्ष में हो सकती 
है। बिना वसन्‍्त का फूलनेवाला फूल शुन्य का सहस्ता/रचक्र है। भेवर का 
लदयार्थ मन है। मेध वरसाने - समाधि की पूर्णता की हालत में “धर्म मेष” 
की धारासार यृप्टि होती है । उस रामय योगी समस्त क्लेशों और कर्मों से 
निवृत्त हो जाता है (पाठंजल मूत्र 4.29) । यहाँ उसी से मतलव है । तारी 
सगता ८ समाधि लगाता । 

69. पौंगड़ा (पोगण्ड) ८ वालक । 
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पदयाँ तोरी खाग्ी फदरवा हो, डोली घर छित बार। 
पम्रिल लेये सरिया सहेसर हो, मिलों कुछ परिवार॥ 
दारा कबीर या निरगुन हो, साधों करि ले विचार। 
नरम-यरम सौदा करि ले हो, आगेहाट ना बाजार ॥--३-26 


[74] 

भरे दिल्ल, 

प्रेमनगर का अन्‍्द ने पाया, ज्यों आया त्यों जावेगा। 

सुन मेरे साजन सुन मेरे मोौता, या जीवन में कया कया चीता॥ा 
सिर पहन को बोशा सीता, आगे कौन छुड़ावँगा। 
परली पार मेरा मीता राष्ट्रिया, उच मिलने का घ्यान ने धरिया। 
टूटी नाव उपर जो बैठा, गाकिल गोता सावैगा॥ 

दास कबीर कहे समुझाई, अन्तवाल तेरा कौन सहाई । 

चला अकेला संग वे कोई, किया आपना पावैया ॥-- 3-30 


[75] 
बेद कहे सरगुव के आगे निरमुद का विसराम | 
सरगुन-निरगुन तजहु सोहागिन, देख सबहि विज धाम । 
सुत्र दुछ वहाँ कछू नह ब्यापै, दरसन आठो जाम। 
नर ओड़न नूर डासन, नूरे का सिरहान । 
कहूँ कबीर सुनो भाई साधो, सतगुरु नूर तमाम ।--३-55 


[76] 

4. तू सूरत नैन निहार बह अंड में सारा है। 
तू हिरदे सोच विचार यह देश हमारा है। 
सतगुर दरस होय जब भाई, 
बहू दें तुमको प्रेम चिताई, 
सुरत-निरत के भेद बताई, 

तब देखे अण्ड के पारा है ॥0 


74. परली पार ८ उस पार । ढूठी नाव का लक्ष्यार्थ गलत साधना मार्गे है। 

75, वेद केवल सगुंथ के आग्रे निर्युण ब्रह्म को बताकर कहता है कि वही विधा 
मिलता है। पर यह भी ठीक नहीं । वह निरयुण सगुण से परे है। निर्भुण के भी 
आगे जीव सत्पपुरुष को पाता है, वही उसका अपना धाम हैं। (ऊपर दे. 
अनु. 4) चूर 5 प्रकाश ही) मूर तमाम < परिपूर्ण ज्योति 

76. 3. अंड < ब्रह्माण्ड । सुरति-निरति (दे. पद !7 की टिप्पणी) । 
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सकल जगत में सत की नगरी, 
चित्त भुलावै वाँकी डगरी, 
सो पहुँचे चाले बिन पग री, 
ऐसा खेल अपार है ॥2॥ 
+, लीला सुबख अनन्त वहाँ की 
जहाँ रास विज्ञास॒अपारा हैं, 
गहन-तजन छूटे यह पाई 
फिर नहिं पाना सताना है ॥3॥ 
पद निरवान है अनन्त अपारा 
सुरति मूरति लोक पसारा, 
सत्तपुरुष नूतन तन धारा 
साहिब सकल रूप सारा है ॥4॥ 
बाग-बगीचे खिली फुलवारी 
अंमृत-लहर॑ हो रही जारी 
हंसा केल करत तहें भारी 
जहें अनहृद घूरे अपारा है ॥5॥ 
तामध अधर सिंहासन गाजे 
पुरुष महा तहें अधिक विराजे 
कोटिन सूर रोम इक लाजे 
ऐसा पुरुष दीदारा है ॥6॥ 
पंथ बिना सतराग उचारे 
जो बेघत हिये मेंझारा है। 
जन्म जन्म का अंमृत घारा 
तहें अधर-अंमृत फुहारा है ॥7॥ 
सत से सत्त सुन्न कहलाई, 
सत्त भेंडार याही के माँही, 
नि:तत रचना ताहि. रचाई 
जो सबहिन तें न्याराहै ॥8॥ 
अहद लोक वहाँ है भाई, 
पुरुष अनामी अकह कहाई। 
जो पहुँचे जानेंगे वाही* रु 
कहन सुननते न्‍्यारा है ॥9॥ 
रूप-सरूप कछू वहें नाही, 
ठौर-ठाँव कछु दीसे नाही। 


ल्‍.. गहत-तजन > ग्रहण और त्याग । 
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अजर-तूल कछु दृष्टिन आई 
कैते कहूँ सुमारा है ॥0॥ 
जापर किरपा करिहै साईं 
अनहद मारग गाव ताहीं। 
उद्भव परलय पावत नाही 
जब पावे दीदारा हो ॥॥॥ 
कहूँ कबीर मुस्त कहा न जाई 
ना कागद पर अंक चढ़ाई। 
मानों गूँगे सम गुड़ खाई 
कैसे बचने उचारा हो ॥2॥- 3-48 


[77] 
चल हुंसा वा देस जहूँ पिया चसे चितचोर। 
सुरत सोहागिन है पनिहारिन, भरे ठाढ बिन डोर ॥ 
वहि देसवाँ धादर ना उमड़ रिमझिम बरस मेह! 
चौबारे में बैठ रहो ना, जा भीजहु निर्दह ॥ 
बहि देसवा में नित्त पूनिमा, कबहुँ न होय अंधेर। 
; एक सुरज के कबन बताबे, कोटिन सुरज उजेर ॥--3-60 


[78] 
कहे कवीर सुनो हो साथो, अंमृत-त्रचन हमार। 
जो भल चाहो आपनो, परखो करो बिचार॥ 
जे करताते ऊपजै, तासो परि गयो बीच)॥) 
अपनी बुद्धि विवेक-बिन, सहज बिसाही मीच ॥ 
यहिं मे ते सव मत चले, यही चल्यौ उपदेस। 
निएचय गहि निर्मंय रहो, सुन परम तत्त संदेस॥ 


77. सुरुत डोर ८ सुरतिरूपी सुड्ाभिन जहाँ बिना डोरी के ही पानी भरती है! डोरी 
यहाँ ध्यान के लिए व्यवहृत है (तु. धागा दुटिया गगन बिनसिया)। भाव 
यह है कि वहाँ सहज ही भगवान्‌ के प्रति प्रीति बनी रहती है। मोह 
आनन्दवर्षा, समाधि के पक्ष में धमंमेघ (दे. 68 पद की टिप्पणी) | चौबारे 
““'निर्देह - वहाँ ओसारे मे बैठ रहने को जरूरत नही है, वहाँ बिना देह के 
ही उस आनन्द-वृष्टि में भीगना उवित है; वयोंकि देह वहाँ होती ही नहीं। 

78. परख्ो 5 परीक्षा करो । पारख पद के लिए दे. अनु 7 जे*"*मीच जिस 
कर्ता से उत्पन्त हुए उससे अज्ञान के कारण तुम भिन्न हो गये हो। अपनी 
ही या विव्रेकशून्य बुद्धि के कारण तुमने अनायास ही मृत्यु विसाही है (विसाहना 
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साईं मिलानी सुख दिलानी। 
निर्गुन-सगुंन भेट. मिटानी ॥--3-69 


[83 ] 

प्रथम एक जो आप आप | निरकर निर्गुन निर्जाप ॥ 
नाहि त्तव आदि-अन्तन्मध-तारा । नहिं तव अंध-घुंध उजियारा ॥ 
नहिं तब भूमि-पवन-आकासा । नहिं तव पावक-नीर-निवासा ॥ 
नहिं तव सरयसुति-जमुना-गंगा। नहिं तव सामर-समुद्र-तरंगा। | 
नहिं तव पाप-पुन्न नहिं वेद-पुराना । नहिं तब भयो कतेव-कुराना ॥ 

कहैँ कवीर विचारिक, तब कुछ किरपा नाहि। 

परम पुरुष तहें आपही, अमम-अगोचर माहि॥ 
करता कछु खा नहिं पीवे। करता कबहूँ मरे न जीवे। 
करता के कुछ रूप न रेखा । करता के कछु बरन न भेखा ॥ 
जाके जात-गोत बछु नाहीं। महिमा बरनि न जाय मो पाही। 
रूप-अरूप नहीं तेरा नाँव। बनें-अबर्न नहीं तेहि ठाँव॥--3-74 


[82 ] 

कहै कवीर विचारिके, जाके वन न गाँव ॥ 

मिराकार और निर्गुना, है पूरन सव ठाँव॥ 

करता आनन्द सेल लाई, ओंकारते सृप्टि उपाई॥ 
आनन्द धरती आनन्द आकास। आनन्द चंद-सूर परकास॥ 
आनन्द आदि-अंत-मध-तारा। आनन्द अन्धकूप उजियारा॥ 
आनद सागर-समुद्र-तरंगा | आनंद सुरसुति जमुना-गंगा।॥! 
करता एक और सव खेल | मरत-जनम बिरह-मेल ॥ 
खेल जल-बल-सकल जहाना। खेल जानो जमी असमाना ॥ 
खेल का यह सकल पसारा | सेल मांहि रहै संसारा॥ 


कहूँ कथीर सब सेलन माही | खेलनहारकों चीन्‍्है नाही ॥ 
-+3-76 


[83 ] 
झी झी जंतर वाज। 
कर चरन बिहूना नाच । 


82. करता*** > कर्त्ता ने आनन्द से ही सब-कुछ उत्पन्न किया है और सब-छुछ 


आनन्द ही है। सेल ८ लीला । के 
83. कर चरन विहूता ८ बिना हाय-पैर के । पाट न सुवासल्‍ून कोई पाट है न 
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कर बिनु बाज सुने श्रवन बिनु 
श्रवन थ्रोता लोई। 
पाट न सुवास सगा बिनु अवसर 
चूझौ मुनि-जन सोई ॥--3-8 4 
[६४4 ] 
मोर फकिरवा माँगि जाय, 
मैं तो देसहू न पौल्यों । 
मंगन से बया माँगिये, 
विन माँगे जो देय । 
कहैँ कबीर मैं हों वाही को, 
होनी होय सो होय ॥--3-89 
[85] 
नैहर से जियरा फाट रे। 
नैहर नगरी जिसके विजड़ी, उसका क्या घर-बाट रे। 
तनिक जियरवा मोर न लागे, तन-मन बहुत उचाट रे। 
या नगरी में लस दरवाजा, बीच समुदर घाट रे) 
कंत्ेकी पारा उतरिहें सजनी, अगम पंथ का घाट रे। 
अजब तरह का बना तंबूरा, तार लगे मन मात रे। 
खूंदी टूटी तार वबिलगाना, कोउ न पूछत बात रे। 
हँस हँस पूछो मातु-पिता सो, भोरें सासुर जाब रे। 
. जो चाह सो वो ही करिहै, पत बाही के हाथ रे। 
. आाय-धोग दुल्हिन होय बैठी, जोहै पिय की वाट रे। 
तनिक घुधटवा दिखाव सखी री, आज सोहाग की रात रे । 


सुवास है। पाट ८ राज-भिहासन । सुवास - प्रजा के बसाने का काम | सभा 
' विनु अवसर ८ कोई सभा नही है (जो नाच देखे )। किन्तु अवसर (सर्वावसर ८ 
आम दरबार) है। पाँचवी पक्ति का पाठ “पाट विनु वास, सभा विनु अवसर” 
“ठीक जान पड़ता है। अवसर - दरबार | भाव यह कि राज-पाठ तो उसके 
_ नहीं हैं पर उसने सवको वास दिया है और सभा अर्थात्‌ दरवारी बैठक-घर 
तो उसके पास नही है पर उसका खुला दरबार लगा हुआ है। 7 
84. मेरा फकीर मुझसे कुछ माँग गया और मैं उसे देख भी नहीं पाया। हाय, मैं 
स्वयं भिखारी हूँ, मंगून से क्या माँगना ! फिर उस मंगन से माँगने का तो 
कोई प्रइन ही नहीं उठता जो विना मांगे ही अपना स्वस्व दे दे। फकीर 
कहते है कि मैं तो उसी का हूँ, अब जो होना हो सो होवे!ः ' 77 
85. तम्बूरा से शरीर का लक्ष्य है. (दे. पद 39 की टिप्पणी) । खूँटी-तार इन्द्रिय 
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[589 ] 
होई सुतता है ज्ञानो राय रागन में, आदाज होती पानी । 
झूद घद पूरन पूर रहा हैं. रद सुरन के सानी। 
जो तन पाण संड देसाया, तृस्ता नहीं बुझानी। 
अमृत छोड़ संडरस चासा, तुस्ता ताप तपानी॥ 
जो अंग सो अंग दाजा दाजे, सुरत-निरत समानों। 
कहेँ कदीर सुनी भाई साधो, यही आपकी बानी॥ा 





++-00 
[90 ] 
मैं कासो कहों आपन पिय को यात री । 
कहूँ कवीर बिछुड़ नहि मित्तिहो 
ज्यों तरवर छोड़ वनधाम री ॥--508$ 
[9] 
संसकिरत भाषा पढ़ि लीन्‍्हा, शानी लोझ कहो रो॥ 
बसा तुस्ना मे वहि गयो सजनी, फाम के ताप सही री ॥ 
मान-मनीकी मदुकी सिर पर, साहफ बोस मरो रीवा 
मदुकी पटक मिलो पीतम से, साहेश कबीर कद्ी री॥ 
+>3-2 
[92 ] 
चरश्वा चले सुरत विरहिन का। 


काया नगरी वनी अति सुन्दर, मह॒त बना भेतग का। 


89. पानी - तीब्र, गभी र। छपी पोधियों में 'जीनी' पाठ है। जो तग""तपाभी 
जिसने शरीर पाकर भी अपने-आपको सण्पसास्य ही दिपाया उराकी तृष्णा 
कभी शान्त नही हुई। वयोंकि उसने सम्पूर्ण सरम के! अभृतरण को छोड़कर 
खण्डरस का ही आस्वादन किया । ओ अंग सो भंग ऊ 'ने ही मद है और मी 
वे हैं! (क्षि. मो. से.) । छपी पोधियों में 'भोहे सोदे' पाठ है जोर पूरा पद 
योगमुलक है । कवर सम्प्रदाय में तीन ध्यनियों की भर्चा है --भोहै, पोद और 
झंकार। इन तीनो की विरति होने पर घुद्ध घब्द शुभायी देता है ओर उसमें 
सुरति और निरति का लय हो जाता है। 

9[. मान-मनी > मानना-मनाना । 

92. सुरतिस्थी विरहिनी का चस्खा चल रहा है। सुरत भांवरी - प्रेम की भावर 
जो ब्याह के समय वरकन्या देते हैं। माँझा ८ वएकत्या के वे पीते बह 
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सुरत भाँवरी होत गगन में, पीढ़ा ज्ञान-रतन का। 

मिहीन भूत विरहिन काते, माँझा प्रेम भगति का। 

कहै कवीर सुनो भाई साधो, माला गूंयो दिन रैम का। 

पिया मोर ऐहें पगा रखिहै, आँसू मेंट देहीं नैनका। 
“--3-40 


[93] 


कोटिन भानु-चन्द्र-ता रा-गन छत्त की छाँह रहाई। 
मन में मन सैनन में नैना, सन नैना इक हो जाई। 
सुरत सोहागिन मिलन पिया को, तनके नयन बुझाई। 
कहैँ कबीर मिले प्रेम-पूरा, पिता में सुरत मिलाई ।---3- ] 


[94] 

अवधू बेगम देस हमारा । 

राजा-रंक-फकीर-बादसा, सबसे कहां. प्ुुकारा। 

जो तुम चाहो परम पद को, वसिहो देस हमारा॥ 

जो तुम आये झीने झोके, तजो मन की भारा। 
धरन-अकास-गमन कछु नाही, नहीं चन्द्र नहिं तारा॥ 
सत्त-धर्म की है महतावें, साहेव के दरवारा। 

कहै कबीर सुनो हो प्यारे, सत्त-धर्म है सारा ॥---92 


[95 ] 
साई के संग सासुर आई। 
संग ना रही स्वाद ना जान्यो, क्यो जोवन सुपने की ताईं 
सखी-सहेली मंगल गावें, सुखढुख माथे हरदी चढ़ाई। 
भयौ विवाह चली विन दूलह, वाट जात समधी समझाई। 


कहैँ कबीर हम गौने जैवे, तरव कन्‍्त ले तुर बजाई। 
---09 


जो हल्दी चढ़ने पर पहने जाते हैं। माला गूंथो '** + दिन और रात की माला 
(वर-माला) मूंयूँ (उन्ही महीन सू्तों से)। पा रखिहँ-चरण रखेंगे, 
पधारेंगे। आँसू" - आँखों का आँसू उपहार दूँगा। 

94. बेगम देस > बिना गम का देश; समासोवित से बेगम (रानी) का देश जिसके 
लिए वादशाह और राजा व्याकुल रहते है । मन की भारा ८ मन की कल्पना 
को वोझ। जो तुम*** > तुम यदि सूक्ष्म रूप में आये हो तो मानसिक 
कृत्पनाओं के भार को छोड़ दो | मह॒तावें ८ ज्योतियाँ । 
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समुझ देस मन मीत पियरवा, 
आसिक होकर सोना क्‍या रे। 
पाया हो तो दे ले प्यारे, 
पाय पाय फिर खोना क्‍या रे। 
जब अऑंखियन में नींद धनेरी, 
तकिया और विछौना क्‍या रे। 
कहें कवीर प्रेम का मारग, 
सिर देना तो रोना वया रे।---75 


[97 ] 
साहेव हममें साहेव तुममे, जैसे प्रामा बीज में। 
मत कर बन्दा गुमान दिल में, खोज देख ले तन में । 
कोटि सूर जहेँ करते झिलमिल, नील सिंध सोहे गगन में । 
सब ताप मिट जाँय देही के, मिर्मेल होय बैठी जग में । 
अनह॒द घंटा वर्ज मृदगा, तन सुख लेहि पियार में। 
बिन पानी लागी जहेँ वरपा, मोती देखि नदीन में। 
एक प्रेम ब्रह्माण्ड छाय रह्मो है, समभे विरले पूरा। 
अंध भेदी कहा समझेगे, ज्ञान के घर ते दूरा। 
बड़े भाग अलमस्त रंग मे, कबिरा बोले घट मे। 
हूंस-उबारन दु.ख-निवारन, आवागमन मिट छन में |--209 


[98] 
रितु फागुन नियरानी, कोई पिया से मिलावे। 
पिया को रूप कहाँ लग वरतूं, रूपहि मॉहि समानी। 
जो रंगरगे सकल छवि छाके, तन-मन सभी भुलानी। 
यों मत जाने यहि रे फाग है, यह कुछ अकह-कहानी । 
कहूँ कबीर सुनो भई साधो, यह गत विरले जानी ॥--2-98 


[99 ] 


नारद, प्यार सो अन्तर नाही। 
प्यार जागे तौही जागूँ प्यार सोवे॑ तब सोऊें॥ 
जो कोई मेरे प्यार दुखाव॑ जड़ा-मूल सो खोऊें॥ 


99, जो कोई-** - जो कोई मेरे प्यार को कप्ट देता है उसे जड़-मूल से वंचित कर 
देता हूँ। वेहद**“चरननि > प्रिय के चरणों में अनेक तीर्थ बसते है। कोट'** 
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जहाँ मेरा प्यार जस गावै तहां करी मैं वात] 
प्यार चले आगे उठ थाऊँ मोहि प्यार की आसा।। 
बेहद तीरथ प्यार के चरनमि कोट भक्त समाय॥ा 
कहूँ कवीर प्रेम की महिमा प्यार देत बुझाय ॥--2-/[7 


[ 400 ] 


कोई प्रेम की पेंग झुलावे । 
भुज के खभ और प्रेम के रस से, 
तन-मन आजु झुलाव रे । 
ननन वादर की झर लाओ, 
इयाम घटा उर छाब रे। 
आवत्त आवत श्रुतकी राह पर, 
फिकर प्रिया को सुनाव रे। 
कहत कवीर सुनो भाई साथो, 
पिया को घ्यान चित लाव रे ।----22 


[404 ] 
मैं वुनि करि सिरांनां हो राम, नालि करम नही ऊबरे। 
दखिन कूंट जब सुनहा भूंका, तव हम सुगत बिचारा। 
लरके परके सक जागृत है, हम घरि चोर पसारा हो राम ॥ 
तांनां लीन्हां वानां लीन्‍्हा, लीन्हें भोडके पउवा। 
इंव-उत चितवत कठवत लीन्हां माँड चलवनां डउबा दो राम ॥ 


समाय 5 वहाँ (चरण-राल मे) करोड़ो भक्त समा जाते हैं। 

00. मुज के खम्भ***रे ८ दोनो भुजाओ के सम्मे पर प्रेम के रस से तन और 
मन को झुलाओ। आवत*''रे- कन के पास थआा-माकर प्रिय को 
व्याकुलता की बात सुनाओ। 

04. है राम, मैं बुनकर थक गया हूं, पर यह नाल का काम सतम नहीं होता। 
(नाली - नाल, जुलाहो की नली, छूंछा) । दक्षिणी खूँट (किनारे) पर 
जब सुनहा ( कुत्ता) भोफा तब मैंने सगुम विचारा। (मु माचूम 
हुआ कि यद्याप) लड़के-पड़के (वाल-बच्चे ) सभी जये हुए हैं तथापि मेरे 
पर में घोर पैठ यया दे (मृत्यु का प्रवेध हो गया है) । ताना 5 कपड़ा 
बुनने के लिए सम्बाई में तना हुजा सूत 4 बाना > चौड़ाई में बुना जार 
बाला मृत । योड < टेढ़ी बेधी हुईं दो कमठी या लकड़ियाँ जो तावेजों 

« दोनों तरफ मे यामे रहती हैं । पउया ८ 'गोड' का आधारका प्ठ; पठयते < 
कठोती, काठ का बर्तन । इसे जुलाई मांदी सानने के लिए ब्यवह्वार करते 
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एक पय दोइ पय ज्रेपग, सं्ें संधि मिलाई । 

कारि परपंच मोट वंधि आयो, किलिकिलि सबे मिटाई हो राम ॥ 
तांनां तनि करि वांनां वुनि करि, छाक परी मोहि ध्यान। 
कहे कवीर मैं वुनिक सिरांना, जावत है भगवांनां हो राम ॥ 


[ 702 

को वीने प्रेम लागौ री माई को दीने। 

राम रसाइण-माते री माई को वीने। 

पाई थाई तूं पतिहाई, पाई की तुरियाँ वेंचि खाई 
री माई को वीने। 

ऐसें पाई पर विथुराई, त्यूँ रस आनि वनायो 
री माई को वीनेंता 

नीचे ताना नीचै वाना, नाचें कूंच पुरानां 
री माई को वीने॥ 

करगहि वैठि कवीरा नाच चूहैं कादया ताना 
री माई को बीने॥ 


हैं। डडवा 5 डोआ, काठ की करछुल । एक परम < एक पग दो पग 
तीन पग बुनता हुआ, मैंने सन्धि में सॉन्‍ध मिलायो, जोड़ वैठाया परन्तु 
सब प्रपंच करने पर मोट बेच आया (कपड़ा वन सही सका) तव मैंने सब 
टण्टा मिठा दिया। (अब) ताना तान लेने के वाद और बाना बुन लेने के 
बाद मुझे मस्ती (छाक, छकने का आव) का ध्याव आया है। है राम, भव 
तो मैं बुनकर हार गया, भगवान्‌ ही जानते है। 
विशेष--जुलाहे से मतलव चपल वृत्ति वाले मनुष्य से है। कपड़ा 
बुनना--प्ांसारिक प्रपंच में पड़ना । चोर मृत्यु ॥ छाक < सांसारिक 
प्रपचों से हाथ खीचकर भगवद्भजन में निमस्न होना। (दे. पद 04] । 
02. कौन बुने यह कपड़ा | माई री, मुझे प्रेम का चस्क्रा लग गया है, में राम- 
रसायन पीकर मतवाली वन ग्रयी हें । (पई - यृत को सुलझाकर #चे से 
साफ करने की क्रिया। पतिहाई- पतिया गई, विश्वास कर लिया। 
तुरियाँ < तुरी, कूचा) पाई'*खाई - मैंने कूंचे से भूत साफ करने की 
क्रिया पा ली है, यह बात तूने विश्वास कर सी, लेकिन मैं तो पाई की 
तुर्या भी वेचकर खा गयी ! उस क्रिया का साधन भी हजम कर गयी । 
माई री कौन वुने ! ऐसें"**इस प्रकार (इस प्रेम का) कुछ ऐसा रस बन 
आया कि मैंने पाई पर यह सारा रस फैला दिया है, कोन बुने यह क . #5 
(इस रस से मत्त होने के कारण मुझे दिख रहा है कि) ताना 
है, बाना नाच रहा है, कूचा ओर भरना (ताना को न 
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[703 | 


अंमृत वरिसे हीरा निपजै, 
धंट पड़े टकसाल। 
कबीर जुलाहां भया पारयू 
अनभी उतर्‌या पार ॥ ॥ 
कवीर हरि-रस्त यो पिया, 
बाकी रही ने थाकि। 
पाका कलस कुम्हार का, 
बहुरि दे चढ़ई चाकि ॥2॥ 


[404 ) 


जोलाहा वीनहु हो हरिनामा, जाके सुर-दर-मुनि परे ध्याता ॥ 
ताना तिनकी अहुँठा लीन्ही, चरखी चारिहूँ वेदा॥ 
सर-खूँटी एक रामनरायन, पूरन, प्रयठे काम्रा॥ 
भवसागर एक कठवत कीन्हौ, तामहें, माड़ी साना ॥ 
माँड़ी के मन माँड़ि रहा है मांडी विरले ज,ना ॥ 
चाँद सुरज दुई गोड़ा कीन्ही, माँझ-दीप कियो माँझा [ 
त्रिमुवननाथ जो मॉँजन लागे, स्याम मुरारिया दीन्हा ॥ 


नाच रहे है और करिगह (बुनने के स्थान) में बैठा हुआ कबीर भी नाच 
है। माई री, इस ताने को चूहा काट गया है (यह कपड़ा बुतने के काम 
लायक रहा ही नही), कौन बुने भला इसे ! 

भगवान्‌ का साक्षाक्तार होने पर जीव अपने वास्तविक स्वरूप में स्थित 
हो जाता है। उस समय अमृत की धारासार वर्षा होती है। उस वर्षा में 
हीरा (सबसे बहुमुल्य उज्ज्वल और अदूट होने के कारण हीरा परम पद 
का यूचक है) उपजता है, उसकी प्रामाणिकता सूचित करने के लिए टक- 
सांस का पण्टा वजता रहता है (युढ की यार-ह ” ध्व्ति सुनायी 


देती है) । १ 


फेबौर | 425 


पाई करि जब भरना लीन्‍्हो, वै वाँधे को रामा ॥ 
वे भरा तिहुँ लोकहि बॉघ, कोइ न रहता उबाना ॥ 
तीनि लोक एक करिगह कीन्हों दिममग कीन्ही ताना ७ 
आदि पुरुष बैठावन बैठे, कवबिरा जोति समाना॥ 


अहुँठा 5 वस्त्र मापने का गज; यहाँ साढ़े तीन हाथ माप का 
शरीर। चरखी, वह यन्त्र है जिस पर सूत लपेटा जाता है। सर-खूँटी 5 
सरकण्डे की लकड़ियाँ जो ताने को अलग-अलग किये रहती है । राम 5८ 
चैतन्य। नारायण < चैतन्य का अधिप्ठान जड। मांडी ८ कपड़े मे कलप 
देते का मसाला विशेष | चाँद-सूर्य - इड़ा और पिंगला नाड़ियाँ। माँझि- 
दीप > मध्यवर्ती द्वीप, सुपुम्ता । जिमुवननाथ <: मन । मुररिया ८ (?) 
भमाँजते समय सूत दूट जाने पर जब उसे बाँधते है तो “मुरेरा' देना कहते 
है, 2. मुरली को स्मरण दिलाता है। पाई > सूत साफ करने की क्रिया । 
भरना < कमठियों के बीच से सृूत निकालकर ताना भरा जाता है। थे 
बाँघे # ताना के आधे-आधे सूत मीचे-ऊपर ले जाने के लिए राछ की 
कमचियों के छेदों से एक-एक तागा। निकालकर बाँधते है उसे वे बाधिना 
कहते है। माज्ता # सूत को मांजकर साफ करना । तिहुँ लोक ८ तीन फ़ेरी 
करके सूत को गाँस देते है उसे तिलोक कहते है (विश्व.) । उबान ८ 
कपड़े में जो सृत बाहर रह जावा है उसे उवान कहते है। करिगह 
कपड़ा बुनने का स्थान। दियमग ८ जहाँ-तहाँ डाल देवा (विश्व.) ; दूसरे 
टीकाकार 'डगमग” अर्थात्‌ चंचल अर्थ करते है। वैद्वन ८ कपड़े को 
समेटकर जुलाहा सूतों को बैठ:वन वैठाता है अर्थात्‌ जमाता है। पद का 
भाव यह है कि ऐ चपल वृत्तिवाले मनुष्य (जुलाहा), हरि-्ताम का कपड़ा 
बुनो जिसका देवता, मनुप्य और मुनि ध्यान करते हैं। इस घरोर के 
भीतर अंगुप्ठमात्र जीव को मापने का मज बनाओ, उन चारों वेदों को 
चरल्ी बनाओ जिनमे सद-विचार के सूत लिपटे हुए हैं, चेतन (राम) 
और अचेतन (नारायण) को सर और खूंटी वनाओ, भवधागर को कठौता 
बनाओ और उस कठौते में इस त्रिगुणात्मक धरीर को ही मौँड़ी समझो। 
कोई बिरता ही इसे जमता है, स्योकि यद्यपि यह कपड़े को साँड़ी की 
भाँति फलस्वरूप है तो भी कपड़े हो माँड़ी के समान ही मौजने पर निर्मल 
बना देने का साधन भी हे । जुलाहे कपड़े में मंडी देकर माँजते हैं जिससे 
कपड़े की मैत्र कट जात॑। है। यहाँ मन ही मॉँजनेवाला हैं। रस बपड़ें के 
ताने को इड़ा और पिंगला नाड़ियों के गोड़े से फैलाओं जौर मन हे द्वारा 
उनकी मध्यवर्तती नाड़ी सुपुम्ता झा शोपन करो (माँजों) । मॉजिते समय 
मदि सूत टूट जाय तो श्याम साम की गाँठ बाँध दो जो ध्याम वी युरतों 
के समान वुम्दारा स्थान अपनी ओर सीधे रदगा। हूंचे से खुत खाद्य करके 
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जहिया किरतम ना हता, 


घरती हती ने नीर। 


उतपति परलय ना हुता, तब की कहूँ कबीर ॥। 


[ 06 ] 


ह्ौतो सबही की कहों, 


मोकों कीउ नं जान। 


तबौ भला अब भी भली, जुग जुग होडें न आत ॥॥ 


कऋलि खाठा, जग आँधरा, 
जाहि कहौ हिंत॑ आपुना, 


सब्द न माने कीय | 
सो उठि बैरी होग ॥2॥ 


मसि-कागज छूयो नाहिं, कलम गद्दी नहिं हात। 


चारिंउ जुग को महातम मुख 


हि जनाई बात ॥3॥ 


बोली हमरी पूर्व की, हमे लखे नहिं कोय। 
हमको तो साई ले, धुर पूस्‍व का होय ॥4॥ 


[07] 
आसन-पवन किये दृढ़ रहु रे, मन का मैल छांड़िं दे बौरे। 


बया सीगी-मुंद्रा चमकीय। क्‍या 


सो हिंदू सो मुसलमान, जिसका $ 


सो ब्राह्मत जो कथै ब्रह्मर्गियान+ 


विभूति सब अंग लगायें । 
रस रहे ईमान) 
काजी सो जाने रहेमान । 


कहै कबीर कछ आने ने कीजै, राम-ताम जपि लाहा लीजै । 


जब इस हस्िनाम के बस्तर का भरती भरो तो 'रामा नाम के 
का यै बाँध लो जिस प्रकार जुलाहे ये भरने 


उबात ने रह जायगा 
ताना को उठाकर अलग गो और 
इस हसिनाम केवः है 
आदिपुख्यमय है 


है 


के बाद विलोका बाँधते ६ 

उसी प्रकार ठुम जी अलोवय की इन सील मे बाँध लो, ते तो कही कोई 
॥ तीनों लोक को ही करिंगह बनाओ, फिर्ए 
यदिप २५ बन बैठाओ, शेप तू 
मूल की ४ का कर बैठाओं कि 
। कबीरदासे 
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अवधू, भजन भेद है न्यारा | 

क्या गाये क्या लिखि बतलाये, क्या भर्मे संतारा। 
क्या संध्या-तर्पण के कीन्हें, जो नहिं तत्त विचारा। 
मूंड मुड़ाये सिर जटा रखाये, क्या तन लाये छारा। 
क्या यूजा पाहन की कीन्‍्हें, क्या फल किये अहारा। 
बिन परिचे साहिब हो वंठे, विषय करे ब्यौपारा। 
ग्यान-ध्यान का मर्म न जाने, वाद करे अहँकारा। 
अगम अथाह महा अति गहिरा, बीज न खेत निवारा। 
महा सो ध्यान सगन हूँ बैठे, काट करभ की छारा। 
जिनके सदा अहार अंतर में केवल तत्त विचारा। 
कहूँ कबीर सुनो हो गोरख तारो सहित परिवारा। 


[770 ] 


रस गगन गुफा मे अजर झरें। 

बिन वाजा झनकार उठ जहें समुझि परे जब ध्यान धरै। 
बिना ताल जहें कंवल फुलाने, तेहि चढ़ि हंसा केलि करें। 
विन चंदा उंजियारी दरसे जहें-तहँ हंसा नजर परै। 
दसवें द्वारे तारी लागी, अलस पुरुष जाको ध्यान धरे। 
काल कराल विकट नि आबे, काम-क्रोध-मद लोभ जरै। 
जुगन जुगन की तृपा बुझानी, कर्म-भर्म-अय-ब्याधि ढरे। 
कहै कबीर सुनो भाई साधो, अमर होय कबहूँ न मरै। 


09. विन-परिचि'*'ब्यौपारा ८ विना परिचय के ही तुम साहेव (मालिक) ही 
बैठे और विपयों का व्यापार करने लगे ! बाद करे - व्यर्थ ही अहंकार 
करते हो । अगम'*“छारा ८ इन दम्भी भेषों ने “भजनभेद रूपी चीज को, 
जो अगम, अथाह और महा गहिरा है, अपने “दय-रूपी खेत में नद्दी 
बोया; जिन सच्चे » हे उमेमहा इस कर्म बी मैल छो 


3 
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चुबत अमीरत भरत ताल जहे, शब्द उठे असमानी हो। 
सरिता उमड़ सिंधु को सोखे, ना कछु जात बखानी हो ॥ 
चाँद-सुरज-तारागण नहिं वहें, नहीं वहें बिहानी हो। 
वाजै व्जें सितार-वांसुरी, ररंकार मृदु बानी हो॥ 
कोट झिलमिली जहेँ वह झलक, विन जल वरसत पानी ही । 
थिव-अज-विस्तु-सुरेश-सारदा, निज निज मति अनुमानी ही !। 
देस अवतार एक तत राजें, असतुति सहज सयानी हो। 
कहै कवीर भेद की बाते, बिरला कोई पहिचानी हो। 
कर पह्चानि फेर नहिं भाव, जम जुलमी की खानी हो ॥ 


[742 ] 

अवधू, कुदरति की गति न्‍्यारी। 

रँंक निवाज करे वह राजा, भूपति करे भिखारी ॥ 
येते लवंगहि फल नहिं लागे, चंदन फूल न फूल ॥ 
मच्छ शिकारी रमे जंगल में, सिह समुद्रहि भूले ॥ 
रेड़ा रूख भया मलयागिर, चहूँ दिसि फूी वासा॥ 
तीन लोक ब्रह्मांड खंड में देखे अध तमासा॥॥ 
पंगुल मेरु सुमेर उलंधे तरिभुवन मुक्ता डोले। 
मूंगा ज्ञान-विज्ञान प्रकासे अनहद वानी बोले ॥ 
बांधि अकास पताल पठावे सेस सरग पर राज। 
कहे कबीर राम है राजा जो कछु करें सो छाजे॥ 


, के नही दिखते, किन्तु जिस् आनन्दलोक की बात वे वता रहे है वहाँ 


अ्रफुल्लता आदि धर्म तो हैं पर उनके ठोत आधार पुण्प की आकृति आदि 
नही है और न उनके ठोस गुणमय हेतु सरोवर आदि हैं वहाँ । प्रफुल्लता, 
आल्द्वारकता आदि अनवच्छिम्त (एव्सट्रेंडट) धर्म की विश्वूति मात्र 
होती है। 


- अमीरस ८ अमृत रस । आसमानी शब्द > अनाहत नाद | सरिता"**सोध॑ 


| नदी उमड़कर समुद्र को मुखा लेती है अर्थात्‌ भक्ति भवसागर को 
सुखा देती है, सांसारिक ताप दूर कर देती है। ररंकार > ध्वनिविभेष । 
कवीर-सम्पदाय में तीन ध्वनियों के सुनायी देने की चर्चा आती है --सोह 
(ओम) और ररंकार। कोट'“ ८ पनौ--इरोड़ों बिजली वी स्िल- 
मिलाहट वहाँ झलकती रहती है और दिन-रात (आनन्द-वारि की) वर्षा 
होती रहतो है। एक तत राज < एक समान विराजते हैं 


३, छोपा जे यह जान पड़ता है कि राम की माया, चाहे तो रंक को राजा 
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[43 ] 
अग्निनी जु लागी ,नीर में, कंदू जलिया झारि। 
उबर-दखिन के पंडिता, रहे बिचारि विचारि॥ ॥ 
गुर दाझ्ा चेला जला, बिरहा बागी आगि। 
तिणका बपुरा ऊवरया, गलि पूरेके लागि॥2॥ 
अहेड़ी दो लाइया, मिरग पुकारे रोइ॥ 
जा वन मे क्रीड़ा करो, दाझत है बन सोइ॥3॥ 
पाणी माहै परजली भई अप्रवल आगि। 
बहती सलिला रह गईं, मच्छ रहे जल त्यागि॥4॥ 
समंदर लागी आगि, नदियाँ जलि कोयला भईं। 
देखि कवीरा जागि, मच्छी रूखा चढ़ि गईं॥ 5॥ 


कर दे; राजा को रंक; लौग्र में फल लगा दे, चन्दन में फूल; रेंड्र को 
मलयागिरि बना दे और उससे सुगरन्धी विकलने लगे; अन्धा तीन तोक 
बरह्मण्ड खण्ड में तमासा देसने लगे, पगु (लेंगड़ा) मेह सुमेरु लाघने लगे 
और मुक्त (निर्वाध) होकर संसार में डोलता फिरे, गूँगा ज्ञान-विज्ञान 
प्रकाशित करता फिरे और अनहृद वानी बोलने लगे, आकादा को वाधकर 
पाताल से पठा दे ओर शेपनाग को स्वर्ग में भेज दे । कबीर कहते का 
राम ही राजा है। जो कुछ कहें वही उन्हे शोभता है। साम्यदायिक 
व्यास्याओं के लिए दे. शब्द 23 पर त्रिज्या और विश्व, । 

(!) पानी से आग लगो और कंदू- भड़मूजा, भाग लगानेवाला, जल 
गया। आग भगवद्विरह, पानी भव-सागर और कंदू मन की कत्पन/ है 
दीकाओ में “कंदू” का अर्थ कोचड़ दिया हुआ है (कर्दम-कंदव-कदू ) ।॥ उत्त 
अर्थ को मानने पर भाव यह होगा कि पानी कीचड़ तक जल गया, उसका 
कोई अवशेष नहीं बचा ! उतर-दखिन के पंडिता ८ उत्तर के ज्ञानमार्गी 
योगी, दक्षिण के वैष्णव मार्गी आचार्य नही समझ सके ) (2) गुरु (भगव,न्‌) 
ने आग लगायी । चेला ८ जीव का अहृका र-नाव अर्थात्‌ अपने को पृषक्‌ 
मानने का अभिमान। आग - विरहारित । तिनका > शब्द के दो पे हैं; 
एक तृण और दूसरा उनका (तदीय जन) अर्थात्‌ भक्त । तितका अर्थ हुआ 


; « मिरसिमान भक्‍त। गलि पूरेको लागि> पूरे के गले लगकर, पूण से 


मिलकर (भक्त बच गया) १ (3) अहे झ्े ८ अहे ते (गुर) ।दौं ८ दावारिि 
(विरहारिन) । दाझत है > जलता है । मिरग > मृंग (मर)।॥ (+) 
पाणी“*“परजली - पानी में प्रज्वलित हुई। अप्रवल + वलवानु । सलिता 
जनदी (5) समुद्र (भवसागर) ; नदियाँ ८ प्रवृत्तियाँ | मच्छ 5 जीव । 
रुसा--ऊर्ध्व ब्रह्माण्ड मे ॥ 


फबौर /434 
[[4] 


कासों कहों को सुने को पतियाय, फुलवा के छुवे के भंवर मरि जाय। 
गगन-मेंडल महूँ फूल एक फूला, तरि भा डार उपर भा मूला। 
जोतिये न वोइये सिंचिये म सोय, बिनु डार विनु पात फूल एक होय। 
फूल भय फूलन मालिनि भल गाँथल, फुलबा विनसि भंवरा तिरासल। 
कहूँद कबीर सुनहु सत्तो भई, पड़ित-जन फूल रहत लुभाई। 


[ ॥45] 
चंद-मूर दोई खंभवा, वंकनालि की डोरि। 
झूल पंच पियरियों तहेँँ झूले पिय मोर॥ !॥ 
द्वायए गम के अंतरा, तहेँ अमृत कौ ग्रास। 
जिनि यहु अंमृत चापिया, सो ठाकुर हम दास॥ 2॥ 
सहज सुनि कौ नैहरो, गगत-मेंडल सिरि मौर। 
दोऊ कुल हम आगरी, जौ हम झूलें हिडौल ॥3॥॥ 


[4, फुलवा > कमल। भौरा ८ जीवात्मा । मेँवर-गुफा में 32 दल के इवेत 
कमल की वात बतायी जाती है। इसी को 'निजपद' कहते है । यहां पहुँचने 
पर जीव का अहंभाव नप्ठ हो जाता है। परन्तु यहाँ भी उसे सच्चा ज्ञान 
नहीं प्राप्त होता । जब इस गुफा से ऊपर उठता है तव उसे निरंकार देश 
में सत्य पुरुष का साक्षात्कार होता है। फिर वह समस्त आश्ञा-आकाक्षाओं 
और राग-विराग के ऊपर चला जाता है। फूल के छूने से मरनेवाला जीव 
का अहंभाव और फूल के नप्ट होने से मिराश होना उसी परमपद को 
सूचित करता है। कमलों की माला गूंथनेवाली कुण्डलिनी है। 

[5. () चन्द-मू र८इड़ा और विगला। वकनालि> कुण्डलिनी | पाँच 
पियरिया - पाँच ज्ञानेन्द्रिय | पिय ८ मन । 

(2) द्वादस गम - बारह अन्तराल । 5 कर्मेंन्द्रिय, 5 ज्ञानेन्द्रिय, मद और 
बुद्धि (तुल.- इन्द्रियाणि पराण्याहुरिद्धियेम्यः पर मनः, मतसस्तु परा 
बुद्धियों बुद्धेः परतस्तु सः) । जमृत चापिया ८ अमृत चखा, निज रूप को 
समझ सका) 

(3) सहज धून्य मेरा मैहर है, गगन-मण्डल की मौर मेरे सिर पर है 
अर्थात्‌ गगन-मण्डल मेरा सासुरा है। हम दोनो कुल की गुन-जागरो हैं। 
तभी हम दोनो हिंडोरा कूल रही है। मेरे लिए सहज और समाधि, दोतों 
समान रूप से आवश्यक हैं। 

(4) गगा  इड़ा, यमुदा - पियला, जिवेणी > पह्मरन्प्त (दे, पृ. 233- 
34) । 

(5) नाद-बिंद > नाद और बिंदु । कनिद्दार 5 झुर्णधार, एतवार पकडने- 
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अवधू, ऐसा ग्यान विचार। 

भेरे चढ़े सु अधधर डूबे, निराधार भये पारं॥ 
अधर चले सो नगरि पहुँते वाठ चले ते लूढे। 
एक जेवड़ी सब लपटोंनें के वॉँघे के छूटे॥ 
मन्दिर पैसि चहूँ दिसि भीगे, वाहरि रहे ते सुपा। 
सिर मारे ते सदा सुखारे, अनमारे ते दूपाता 
बिन नेतन के सब जग देखें, लोचन अछते अंबा। 
कहै कवीर कछु समझि परी है, यह जग देख्या धंधा ॥ 


[ ॥20 | 


राम गुन बेलड़ी रे, अवधू गोरपनाथि जांगी। 
नाति सरूप न छाया जाके, विरध करे बिन पांणी॥ 
वेलड्िया द्वै अणी पहुँती, गगन पहुँती सैली। 
सहज वेलि जब फूलण लागी, डाली कूपल भेल्ही॥ 
मन-कुंजर जाइ वाडी बिलग्या, सतग्रुर वाही बेली। 
पंच सखी मिलि पावन पयप्या, वाड़ी पांणी मेल्ही !॥ 


फिर भी पति के साथ सोती है । माया अनादि है इसलिए उसके मैके का 
प्रदन ही नहीं उठता, उसका पतिगृह् समस्त जगत्‌ है अतएवं सासुरे जाने 
का सवाल नही उठता। वह मायापति अपर ब्रह्म के साथ नित्य बनी 
रहती है। 

भेरे ८ मेल पर, छोटी नाव पर। पेड़-पत्तो को काटकर उत्तराकर बहने 
लायक भेला वनाया जाता है। यहाँ जड़ घरीर से मतलब है! जो 
लोग इस जड़ शरीर-रूपी भेले को ही सव-कुछ समझकर इसी पर भरोसा 
करके भवसागर मे चल पड़े वे अधवर (आधी धार मे) डूब गये। निस- 
धार - शरीर को सव-कुछ न समझकर इसके भीतरवाले चेतन्य को आधार 
फरनेवाले। अधर चले - जो लोग अधर मार्ग से या झून्य मार्य से चले वे 
अर्थात्‌ नगर में अपने गन्तव्य स्थान तक पहुँच गये । वाठ ८ रास्ता, वाह्या- 
चार, मदिर - घर। चहूँ दिसि भीगे - जो लोग विपय-वासना के मन्दिर 
में घुत्ते वे भीग गये, पर जो बाहर रहे वे यूखे रहे । सरि -: चिंता पर, 
भगवद्विरह की आग से मतलब है। दूपा - दुःखी रहे। विन नेनन ८ 
बाहरी आँखों के अभाव मे और ज्ञान-चक्षु से । लोचन अछते ८ बाहरी आँखों 
के रहते हुए । 

भक्ति-रूपी राम गुत की वेल (लता ) को अवधूत गोरखनाथ ने जाना था। 
न उसकी जाति (नोति) है, न रूप है, व छाया है । बिना पानी के वृद्धि 
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अरध-ऊरध की गंगा जमुनां, मूल कंबल को घाट। 
पट चक्र की गागरी, श्रिवेणी-संगम वाट॥ 4 ॥ 
नाद-विंद की नाव री, रामनाम कनिदह्दार। 
कहै कबीर गुण गराइले, गुद गंसि उरारो पार ॥5॥ 


[॥6] 
उलदि जात-कुल दोऊ बिसारी | सुन्‍्न सहज महि बुनत हमारी ॥ 
हमरा झगरा रहा न कोऊ। पंडित-मुल्ला छांडे दोऊ॥ 
बुनि चुनि आप आप पहिसवों। जहें नहीं आप तहाँ हू गावों॥ 
पडित-मुल्ता जो लिखि दीया। छांडि चले हम कछू न॑ लीया ॥ 
रिदे खलासु निरख ले मीरा | आजु खोजि खोजि मिले कबीरा॥ 


[707] 
धरती-गगन-पवन नहीं होता, नहीं तोया नहिं तारा। 
तब हरि हरि के जन होते, कहै कबीर विचारा॥ 
जा दिन कृत्तम नां हुता, होता हट न पट। 
हुता कवोरा राम-जन, जिन देखे अवघट घद ॥ 


[78 ] 
वूझहु पडित, करहु विचारी, पुरुष अहै की नारी। 
वाम्हन के घर बाम्हनि होती, योगी के घर चेली। 
कलमा पढ़ि पढि भई तुरुकिती, कलि में रही अकेली । 
बर नहीं बरे ब्याह नहिं करई, पुत्र-जन्म-होनिहारी। 
' कारे-मूडे एक नहिं छॉडे, अब ही आदिकुँवारी। 
रहै न मैंके जाइ न ससुरे साँईं के संग सोवे। 
कह कवीर बह जुग-जुग् जीवे जाति-पाँति-कुल खोवे । 


वाला | गुर गमि > मुरु के बताये मार्ग से । 

* [6. उलटि'“'हमारी - मैंने जाति और कुल दोनो को विसार दिया है। घून्य 
और सहज मे ही मैं अपना कपड़ा बुनता हूँ | बुनि बुनि आप" स्वय ह्ठी 
बुनता हूँ और स्वयं अपने-आपडो पहनाता हूँ ।**“जहँ गावों ८ जहाँ अपने- 
आपको नदी पाता वढ़ी जाकर गान गाता हूँ। (गान के द्वारा अपने- 
आपकी पाने का प्रयत्न करता हूँ ।) रिदे***ऐ मीर, देख ले मेरा हृदय 
खलास है। इसमें पण्डितों और मुल्लाओ को कोई वात नही रह गयी है । 

“ ]]7. एक सौ पाँचवें पद्य के समान भाव है। 

448. साया का वर्णन है। करे ८ काले केशवाले, गृहस्थ; गुव/। मूँडे 5 मुण्डित 

न केशवाले, सन्‍्यासी । रहै न मैके*** > न मैके रहती है, न सामुरे जाती है. 


49. 
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अवधू, ऐसा ग्यान बिचारं। 

गेरे चढ़े सु अधधर डूबे, निराधार भये पारं॥ 
अधघर चले सो नग्ररि पहूँते वाट चले ते बूढे। 
एक जेवड़ी सब लपटानें के वाँधे के छूटे॥ 
मन्दिर पैसि चहूँ दिसि भीगे, बाहरि रहे ते सूपा। 
सिर मारे ते सदा सुखारे, अनमारे ते दूपा॥ 
विन मेनन के सव जग देखे, लोचन अछते अंबा। 
कहै कवीर कछ समझि परी है, यह जग देख्या धंधा ॥। 


[ 420 | 


राम गुन वेलड़ी रे, अवधू गोरपनाथि जाणी। 
नाति सझूप न छाया जाके, विरध करे बिन पाणी॥ 
वेलड्िया द्वै अणी पहुँती, गगन पहुँती सैली। 
सहज वेलि जब फूलण लागी, डाली कूपल भेल्ही॥ 
मन-कुंजर जाइ बाड़ी विलग्या, संतगुर वाही बवेली। 
पंच सखी मिलि पावन पयंप्या, वाड़ी पांणी' मेल्ही ॥ 


फिर भी पति के साथ सोती है। माया अनादि है इसलिए उसके मैंके का 
प्रइन ही मही उठता, उसका पतिगृह समस्त जगत्‌ है अतएव सासुरे जाने 
का सवाल नहीं उठता। वह मायापति अपर ब्रह्म के साथ नित्य बनी 
रहती है। 

मेरे - मेल पर, छोटी नाव पर । पेड़-पत्तों को काटकर उतराकर वहने 
लायक भेला बनाया जाता है। यहाँ जड़ शरीर से मतलब है। जो 
लोग इस जड़ शरीर-रूपी भेले को ही सव-कुछ समझकर इसी पर भरोसा 
करके भवसागर में चल पड़े वे अधयथर (आधी धार मे) डूब गये। निस- 
धार - शरीर को सब-कुछ न समझकर इसके भीतरवाले चेतन्य को आधार 
करनेवाले। अधर चले - जो लोग अधर मार्ग से या शून्य मार्य से चले वे 
अर्थात्‌ नगर मे अपने गन्तव्य स्थान तक पहुँच गये । वाट - रास्ता, वाह्या- 
चार, मंदिर - घर। चहूँ दिसि भीगे - जो लोग विपय-वासना के मन्दिद 
में घुत्ते वे भीग गये, पर जो बाहर रहे वे सूखे रहे । सरि - चिता पर, 
भगवद्विरह की आग से मतलब है। दूपा  दु.्वी रहे। वि नेवन ८ 
बाहरी आँखों के अभाव में और ज्ञान-चक्षु से। लोचन अछते ८ वाहरी आँखों 
के रहते हुए । 

भक्ति-रूपी राम गुन की वेल ( लता) को अवधूत गोरखनाथ ने जाना था। 
ने उसकी जाति (नीति) है, व रूप है, व छाया है । बिना पानी के वृद्धि 
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काटत बेली कूपले मेल्ही, सींचताड़ीं कुमिलांणीं। 
कहै कबीर ते विरला जोगी, सहज तिरन्तर जांणी॥ 


[42१ ] 


सावज व होय भाई सावज न होइ, 

वाकौ मांसु भें सब कोद। 

सावज एक सकले संसारा अविगत वाकी बाता। 
पेट फारि जो देखिय रे भाई, आहि करेज न आँता ॥ 
ऐसी वाकौ मांसु रे भाई, पल पल मांसु विकाई। 
हाड़-गोड़ ले घूर पेंवारै, आगि-धूआँ नहिं खाई। 
सीर-सीग किछु वो नहिं वाके, पूंछ कहाँ ते पावे। 
सभ पंडित मिलि धंधे परिया, कबीर बनोरी भावे। 


पाती है। बेल के दो सिरे है जिनमें एक अवनी मे और दूसरी गगन में फैली 
हुई है। यह सहज बेल जब फूलने लगी अपनी डालियो और कोंपलो को 
फैलाकर---तव मनरूपी हाथी ने इसके थाले को बरबाद कर दिया, फिर 
तो सतगुरु ने इस वेलि को सहारा दिया। पाँच सखियो ने मिलकर (पाँच 
ज्ञनिन्द्रियों ने) इस राम-गुन की वेल को हवा की और वाड़ी में पानी 
डालकर सीचा (विपय-रस से सीचा) परन्तु आइचर्य यह है कि इस बेल 
को जब काटा जाता है तब तो इसमे नये-नये कोंपल आते है और जब सीचा 
जाता है तो कुम्हला जाती है (बयोंकि काटने का मतलब है राम-गुण रूपी 
बेल को नीचे से काटकर ऊपर की ओर ले जाना और सीचने से मतलब है 
विपय-रस से सिक्‍त करना) । कोई विरला ही योगी इस निरन्तर सहर्ज 
लता को जानता है । 
इस पद से मिलता-जुलता एक गोरखवामी (पृ. 06-08) मे छपा 
है। इस पद में 'तत बेली' भर्यात्‌ तत्त्वरूप लता की चर्चा है। कबी खाले 
पद में जिस स्थान पर “वेलड़ियाँ*** ” आदि पतितरयाँ है वहां गोरखबानी- 
वाले पद का पाठ इस प्रकार है--- 

बेलड़ियाँ दो लागी अवधू, गगन पहुंती झाला। 

जिम जिम बेली दाझ्षबा लागी, तब मेल्है कूपद डाला ॥। 

अन्तिम पक्‍्ितियाँ इस प्रकार है: 
काटत बेली कूपले मेल्ही सीचतड़ा कुमलाये। 
मछिन्द्रप्सादें जती गोरख बोल्या चित नवेलड़ी थाये ॥ ह 
24. सावज-5 झिकार (अर्थात्‌ माया द्वारा कल्पित यह मिथ्या जगत), माँ 

अर्खें + मांस साते हैं, भोग करते है। सावज"''बाता >>यहं सारा सार 
एक शिकार है जिसकी वात समझ में नही आती। आदि'जआँता &गें 


हु कबीर / 435 


[22 ] 
संतों यहु अचरज भो माई, कहौ तो को पतिआई ॥ 
एके पुरुख एक है नारी, ताकर करहु विचारा। 
एके अण्ड सकल चौरासी, मार्ग भूल संसारा॥ 
एके नारी जाल पसारा, जग में भया अँदेसा। 
खोजत काहू अंत न पाया, ब्नह्मा-बिस्तु महेसा॥ 
वाग-फाँस लीन्हे घट भीतर, मूसि सकल जग खाई। 
ज्ञान खंग. बिन सब जग जूक, पकरि काह नहिंपाई॥ 
आपहि मूल फूल-फुलवारी, आपहि चुनि चुनि खाई। 
कह कवीर तेई जन उबरे, जेहि गुरु लिये जगाई॥ 


[3237 


संतो, धाग्रा दूटा मगन विनसि गया, 

सवद जु कहाँ समाई। 
ए सस्ता मोहि निस-दिन व्यापे, 

कोइ न कहै समझाई॥ 
नही ब्रह्माण्ड-प्यण्ड पुनि नाही, 

पंच तत्त भी नाही। 
इला - प्यंगला - सुपमन नांही, 

ए गुण कहाँ समांही॥ 
नही ग्रिह-द्वार कछू नही वहियाँ, 

रचनहार पुनि नाही। 
जोवनहार अतीत सदा सेँग्रि, 

ये ग्रुण तहाँ समाहीं॥ 
टूटे बेंच बंधे पुनि दूटें, 

जव तक होई बिनासा। 


कलेजा है, न आँत है क्योकि वह सम्पूर्ण मिथ्या है । हाइ--पंवारै < विवेकी 
लोग उसका हाड़ और गोड़ (पर) सव घूरे पर फेंक देते हैं, अर्थात्‌ उसे 
पूर्ण रूप से त्याग देते है। सीर- सिर । सम***गाबे ८ सभी पण्डित इसे 
देखकर गोरख-घन्धे में पड़ गये है और कवीरदास कहते हैं कि वे लोग 
'बनोरी' (अपने मन से वनायी हुई, वनावदी बातें) गा रहे हैं। 


22. माया का वर्णन है । मूसि ८ ठगर। 
23 


* धागा > सूत, ध्यान का सूत्र । हे सन्‍्तो, अनेऊ हृठयोगी क्रियाओं के बाद जो 
ध्यान रूपी सूत्र तेयार हुआ वह जब टूटा तो गगनवास या घून्य-समाषि 
भी नप्द हो गयी और जो जनाहत घ्यनि सुनायो देती रही वह मीन 
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तव को ठाकुर अब को सेवग, 

को काके विसवासा॥ 
कहै कबीर यहु गयन न विनसे, 

जा धागा उनमांना। 
सीखें-सुनें-पढ़ें का होई, 

जो नहिं पद समाना॥ 


[ 424 ] 


कर पलल्‍लव के वल खेल नारि। 

पंडित जो होय सो ले विचारि॥ 
कपरा नहिं पहिरे रहे उधारि। 

निरजीव सो घन अति पियारि॥ 
उलदी-पलटी बाजे सो तार। 

काहुहि मारे काहुहि उबार॥ 
कह कवीर दासन के दास। 

काहुहि सुख दे काहुहि उदास॥ 


जामे कहाँ चली गयी। मुझे यह सन्देह वराबर बना हुआ है, पर कोई 
समझाके नहीं कहता (दे. खसम पर विचार) । वस्तुत्तः जो परमपद है 
वहाँ पिण्ड, ब्रह्माण्ड, पंचतत्त्व, इड़ा, पिगला आदि नाड़ियाँ यह सब-कुछ 
है ही नही (अतएव इन्हीं के आश्रय से जिस स्थान तक गया है वह इन्हीं 
के समान नाशबान्‌ है) | जोवनहार'** - देखनेवाला आत्मा तो इनके 
अतीत है और सदा उसके साथ है, ये सब ग्रुण उसी में समा जाते है। 
तबको'*'विसवासा - उस समय का मालिक अब सेवक हो जाता है, अर्थात्‌ 
मनुष्य का वह अहंभाव जो इन क्रियाओं के समय मालिक बना रहता है, 
प्रमपुरुष के साक्षात्कार होने के बाद निरहंकार होकर दास हो जाता है । 
अहंभाव इस निरहंकार पर विश्वास नही करता और यह उस पर नही। 
कहै*”' < कवीर कहते है कि इस सेवक-भाव का जो धागा है (निरीह भक्त 
का जो घ्यानसूत्र है) वह मेरी समझ मे ऐसा है जिससे कभी भी समाधि 
नही टूटती (क्योकि वह सहज हो जाती है) । जो उस परमपद में एकमेक 
होकर समा नही गये उन्हें सीखने-सुनने और पढ़ने से क्या होता है ! 
24. नारि> वाणी। कपरा“*' - कपड़ा नहीं पहनती, नंगी ही रहती हैं। 
संसार को भरमानेवाले तथाकथित पण्डितों की वाणी केवल हाथ से लिखी 
हुई है (समझी हुई नही है) । अतएवं कर-पल्लव के वल से ही खेलती है। 
उसके अर्थ गूढ नही होते इसलिए वह मानो ऐसी है जो कपड़ा नहीं 
पहनती, उधाड़ी फिरती है। इस धन (घन्या -> पर की दुलारी ) को निर्जीव 


425. 
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[725 |] 
ए ग्रुतवन्ती बेलरी, तव भरुन बरनि ने जाय॑े। 
जहूँ काटे तहें हरियरी, सीचे त्ते कुम्हिलाय ॥ 
ए करुवाई बेलरी, है करुवा फल तोया। 
सिद्ध नाम जब पाइये, वेलि बिछोहा होय॥ 


[26] 

राम तेरी माया दुदु मचावे । 

गति-मंति वाकी समझि परे नहिं, सुर-तर मुनिहि नचावे !॥ 
का सेमर के साखा बढ़ये, फूल अनूपम बानो। 
केतिक चातक लागि रहे है, चाखत सुवा उड़ानी ॥ 
कहा खजूर बड़ाई तरी, कल कोई नहीं पावे । 
ग्रीखम रिस अब आई तुलानी, छाया काम ने आवे ॥ 
अपना चतुर और को सिख, कामिनि-कनक सयानी । 
कहै कबीर चुनो हो सन्‍्तो, राम-चरण रति मौनी ॥ 


वस्तुएँ ही प्यारी है। इसकी वीणा उलटी-छुलटी वजती रहती है, किसी 
को मारती है; किसी को उबारती है। परन्तु जो भगवान्‌ के भक्त है 
उन पर इसकी प्रभुता नही चलती । वह उनकी दासी हो जाती है। इसी 
प्रकार वह किसी को सुख देती है, किसी को दुःख । 

गुनवन्ती बेलरी - भक्ति (तुल. पद. 20) । कद्वाई बेलि - माया) 
सिद्ध नाम ८ भगवान्‌ के नाम की सिद्धि। 

बुंद ८ इन्द्र, बखेड़ा । बानी > वाने का, ढंग का वर्ण-बान। चातक ८ 
अभिज्नापी पक्षी। भला सेमर की शाखा बढाने से और अनुपम ढंग का 
सुन्दर फूल खिलाने से क्या फायदा, जिसमें अनेक फलाभिलापी पक्षी लगे 
रहते है, पर फल चखते ही सूआ (तोता) उड़ने को बाध्य होता है। खजूर 
की बड़ाई (लम्बाई) से क्या लाभ, जब ग्रीप्म ऋतु में उसकी छाया 
किसी काम नही आती । ऐसी निरथेक बातें तुम्हारी माया ने खड़ी कर 
रखी हैं! वह अपनी चातुरी औरों को सिखा देती है और वे भी इसी प्रकार 
निष्फल सौन्दर्य से दूसरों को भोखा देते हैं। कामिनी (स्त्री) और सोने 
में यही सयानापन् है। कबीर कहते है कि हे सन्‍्तो, (यह सब देखकर ) 
हमने रामचरण मे ही प्रीति मानी है। 
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[427] 
ई माया रपुनाय पी थोौरी, सेलन चसी अह्ेस हो। 
घतुर सिकनिया चुनि-बुनि मारे, काहु न रासे नेरा हो। 
मोनो-वी र-दिगंवर मारे, ध्यान धरते जोगी हो। 
जगल में के जंगम मारे, माया किन्‍्हदूँ नभोगीहों। 
येद पढ़ते बेदुजा मारे, पुजा करते सामी हो। 
अरब पियारत पढित मारे, बाघेउ सकल लगामी हो। 
पशिंगी रिपरि बन भीतर मारे, सिर पग्रह्मा का फोरी हो । 
नाथ मछंदर चले पीठि दे, मिहलहू में बोरी हो। 
साकद के पर करता-घरता हरि-भगतन की चेरी हो। 
फर्श कबीर सुनहू दो सनन्‍्तो, जो याये ती फेरी हो) 





[28 ] 


जब हम जाना हो हरि वाजो को खेल । 

इंक बजाय देखाय तमाशा, बहुरि सो लेत सकेल । 
हरि बाजी सुर-नर-मुनि जहेंड्े, माया चेटक लाया । 
घर में डारि सवन भरमाया, द्रिदय शान न आया । 
बाजी झूठ बाजीगर सौचा, साधुन की मति ऐमी। 
कह कबीर जिन जैसी समझी, ताकी गति भइ तैसी । 


[429 ] 
बागड़ देस लूवन का घर है, तहूँ जिनि जाइ दाझन का डर है। 
सब जग देखों कोइ न धीरा, परत धूरि सिर कहत अबीरा। 
न तहाँ सरवर न तहाँ पाणी, न तहाँ सतगुर साधू-बाणी।॥ 
ने तहाँ कोकिल न तहाँ यूवा, ऊँचे चढ़ि चढ़ि हसा मूवा। 


427. वीर 5 शैव-विशेष । दिगंवर ८ जैनियों का सम्प्रदाय-विज्येप ८ और नागा 
सन्यासी | जंगम > जेंगम साधु॥ सामी - स्वामी, संन्यासी। बाँघेउ''* 
हो ८ सबको लगाम से बाँध रखा है। शंगी ऋषि - वन में तप करते ये 
फिर भी स्त्री पर आसकत हुए थे। ब्रह्मा का सिर फोड़ दिया ८ मति भ्रप्ट 
कर दी। मछन्दरनाथ सिंहल की स्त्रियों के प्रेम में आसक्त हो गये थे, 
गोरखनार्थ ने उनका उस जाल से उद्धार किया था। साकढ ८ शार्वत, 
बाममार्गी 

28. हरि “खेल <- भगवान्‌ की वाजीगरी छा खेल ; माया की लीला । 

429, वायड़ देस 5 वायर देश, नदीहीन प्रदेश । लूवन ८ लू की लपटें | दाझ्न 5 
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देश मालवा गंहर गँभीर, डग-डग रोटी पर पग्म नीर। 
कहै कवीर धरती मन मांनां, गूंगे का गुड़ गूंगे जाणा। 


[30 ] 


रहना नहिं देस विराना है। 
यह संसार कागद की पुड़िया, बूँद पड़े घुल जाना है। 
यह संसार काँट की वाड़ी, उलझ-पुलझ मरि जाना है। 
यह संसार झाड़ औ झाँखर, आग लगे बरि जाना है। 
कहत कबीर सुनो भाई साधो, सतगुरु नाम ठिकाना है । 


[434 ] 
(बुढ़िया) हँसि बोले मैं नितहीं वारि, मोसों क॒हु तरुनी कवनि नारि। 
दाँत गयल मोर पान खात, केस गयल मोर गग नहात। 
नयन गयल मोर कजरा देत, वयस गयल पर-पूरुप लेत | 
जान पुरुषवा मोर अहार, अनजाने का करो सिगार। 
(कहहि) कवीर बुढ़िया आनंद गाय, पूत भतारहि बैठी खाय। 


[ 32 ] 


सुबढा डरपत रहु भाई, तोहि डराई देत बिलाई। 
तीनि बार रूँघे इक दिन मै, कबहुंक सता सवाई ॥ 
या मंजारी मुगध न माँने, सब दुनियाँ डहकाई। 
राणाँ-राव रंक कौ व्यापै, करि करि प्रीति सवाई ॥ 
कहत कबीर सुनुद्द रे सुबटा, उबरे हरि सरताई। 
लापी माँहिं ते लेत अचानक, काहू न देत दिखाई ॥ 


जलना। यह संसार की विपयवासना ही बाँगर देश है। मालवा - 
मालभूमि, उपजाऊ जमीत । 

30. देस विराना- () वीराना देश, मरुभूमि, (2) दूसरे का देश, (3) 
अज्ञात देश | 

3]. बुढ़िया - माया। बारि ८ बाला, युवती । गयल ८ गया । जाने पुरुषवा ८ 
चतुर पुरुष, जो अपने को ज्ञानी समझते है। अनजाने का 5 अज्ञात ब्रह्म 
के लिए।' 

432. सुबटा - सुग्ग। । विलाई - विल्‍ली । जहाँ जीव और माया से मतथब है। 
तीनि**“खबाई - कभी तो खता खा जायेगा, धोषा खा जायेगा, इस 
आज्ञा में दिन में तीन वार राह रोककर सड़ी होती है। मजारी ८ 
बिल्ली मुग्ध ८ मूर्ख । हहकाई ८ दु.ख दे रही है। लापौं"' 'दिसाई ८ 


440 | हजारौप्रसाद हिवेदौ ग्रस्यावलौ-4 


[433 ] 
“तुम्ह घरि जाहु हमारी वह॒दा, विप लागे तिहारे नेना । 
अजन हांड़ि निरंजन राते, ना किसही का दैंनां | 
बलि जाऊं ताकी जिनि तुम्ह पठई, एक भाई एक वहनां ॥” 
“राती खाँड़ी देसि हमारा विगारो । 
सरग-लोकर्थ हम चलि आईं, करन कवीर भरतारी ॥" 
“सरगलोक में क्या दुख पड़िया, तुम्ह आई कलि माँही । 
जाति जुलाहा नाम कवीरा, अजहुँ पतीजों नाही ॥ 
तहाँ जाहु जहाँ प्राट-पटंवर, अगर चंदन घसि लीनाँ । 
आइ हमारे कहा करौगी, हम तो जाति कमीनां ॥ 
जिनि हम साजे साज्य निवाजे, वाँधे काचे धाग्रे । 
जे तुम्ह जतन करी बहुतेरा, प्राणी आगि न लागे ॥ 
साहिब मेरा लेखा माँग, लेखा क्यूँ करि दीजे । 
जे तुम्ह जतन करो बहुतेरा, तो पाहण नीर न भीजे ॥ 
जाकी मैं मछी सो मेशा मछा सा मेरा रखवालू । 
टुक एक तुम्हारे हाथ लगाऊँ तो राजाराम रिसालू ॥ 
जाति जुलाहा नाम कबवीरा बनि वनि फिरो उपासी । 
आसि-पासि तुम्ह फिरि फिरि सौ एक मानु एक मासी ॥ 


[34 पु 


भाया महा ठगमिनि हम जानी । 
तिरगुन फाँसि लिये कर डोले, बोले मधुरी वानी ॥ 


लाखों की भीड़ में भी अचानक धर दवोचती है, किसी को नहीं दिझायी 


द्वेता 
3 


मत 


- कबीर और माया का संवाद है। “ए मेरी वहन माया, तुम अपने घर 


जाओ, तुम्हारी आँखों में विष लगा है। हम ती अंजवहूप ससार को छोड़- 
कर निरंजन में माते हैं, हमें किसी से कया लेव-देना ! वलिहारी है उतकी 
जिल्होने तुम्हें भेजा हैं। हम एक भाई और एक वहन है ।” इस पर माया 
कहती है--“ऐे कबीर, इस लाल तलवार (मदमत्त वयनो) को देखो, 
यह मेरा झूंगार देखो। मैं स्वर्गलोक से कबीर को पति बनाने के लिए 


आयी हूँ” 


इसके वाद कवीर का उत्तर है। पतीजी # प्रतोति। जाकी***रखवालू 2 मैं 
जिसकी मछली हूँ वही मेरा मछुआ है और वही मेरा रखवाला भी है 


(तुम मुझे नही पकड़ सकती ) । रिसालू + खीझेंगे, अप्रतलन होगे । 
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केशव के कमला होइ बैठी, सिव के भवन भवानी । 
पंंडा के मूरत होय बैठी, तीरथ हू में पानी ॥ 

जोगी के जोगिन होइ बैठी, राजा के धर रानी। 
काहू के हीरा होइ बैठी, काहू के कोड़ी कानी॥ 
भकक्‍तन के भक्तिन होइ वँठी, ब्रह्मा के ब्रह्मानी । 
कहें कवीर सुनो भाई साधो, यह्‌ सव अकथ कहानी ॥ 


[35 |] 
अब मोहि ले चलु ननद के वीर अपने देसा। 
इन पंचन मिलि लूटी हें, सग-सग, आहि विदेसा। 
गंगतीर मोरी खेती-वारी, जमुनातीर खरिहाना। 
सातो बिरबी मेरे नीपजै, पाचू मोर किसाना। 
कहै कवी र यह अकथ कथा है, कहता कही न जाई । 
सहज भाइ जिहि ऊपजे, ते रमि रहै समाई॥ 


[36 ] 
लावी वावा आगि जलावो घरा रे। 
ता कारति मन धंधे परा रे। 
इक डाइनि मेरे मन में बसे रे। 
नित उठि मेरें जिय को डंसे रे। 
ता डाइनि के लरिका पाँच रे। 
निसि-दिन मोहि नचावे नाच रे। 
कहै कवीर हूँ ताकौ दास, 
डाइनि के संग रहै उदास | 


[3437] 
बहुरि नहिं आवना या देस | 
जो जो गये बहुरि नहिं आये, पठवत नाहिं सेँदेस । 


35. ननद के बीर> ननद के भाई, पति । पचन > पाँच इन्द्रिय। संग'** 
विदेसा - ये विदेश में साथ-साथ है। गंगती र***किसान -: इड़ा के तट पर 
मेरी खेती होती है और पिगला के किनारे खलिहान है। सातों बीज मेरे 
खेत में पेदा होते है । सातो बीज सात धातुएँ---चर्म, रधिर, मास, मेद, 
अस्थि, मज्जा, वीय॑ है| पाँच मेरे किसान हैं । ये पाँचों ज्ञानेन्द्रिय हैं। 

« आगि ८ भगवद्वि रह की अग्नि। घरा ८ मोह-माया की दुनिया । डाइनि 
ममता | लरिका पाँच < पॉच इन्द्रियों के विषय । 

37. आदेस ८ गोरखपन्थी लोग “आदेश'-“आदेश' कहते है । 
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सुर-तर-मुनि और पीर औलिया, देवी-देव-गनेस । 
धरि धरि जनम सब भरमे है, ब्रह्मा-विस्नु-महेस । 
जोगी जंगस और संन्यासी, दीगम्वर दरवेस। 
चुडित-मुंडित-पंडित लोई, सुर्ग-रसातल सेस । 
ग्यानी गुनी चतुर ओऔ कविना, राजा-रंक-नरेस। 
कोई रहीम कोइ राम बखाने, कोई कहै आदेस । 
नाना भेप बनाय सब मिलि, ढूंढ़ि फिरे चहुँ देस । 
कहै कवीर अंत ना पैहो, विन सतगुरु उपदेस। 


[438 ] 

कहूँ रे जे कहिवे की होइ ॥ 

नाको जानेंनां को मांने, ताथे अचिरज मोहि॥ 
अपने अपने रंग के राजा, मांनत नाही कोइ ॥ 
अति अभिमान लोभ के घाले, चले अपनपौ खोइ ॥! 

मैं मेरी करि यहु तन खोयो, समझत नही गेंवार ॥ 
भौजलि अधफर थाकि रहे है, बूड़े बहुत अपार ॥ 
मोहि आग्या दई दयाल दया करि, काहूकू समझाइ ॥ 
कहे कबीर मैं कहि कहि हार॒यी, अब मोहि दोस न लाइ॥ 


[ 39 ] 


भारी कहाँ तो बहु डरो, हलका कही तो झूंठा। 
मैं का जाणीं रामकूं नेनू कबहूँ न दीठा ॥ ॥॥॥ 
ऐसा अदुमुत जिनि कथे, अद्भुत रासि लुकाइ । 
वेद कुरानाँ गमि नही, कह्मया ने को पतिआइ ॥ 2॥ 
करता की गति अगम है, तूं चल अपणे उनमान । 
धीरें धीरे पाँव दे, पहुँचेंगे परवान ॥3॥ 


[40 ] 


ऐसा भेद विगुचन भारी। 
बेद-कत्तेव दीन अछ दुनिया, कौन पुरुष कौन नारी॥ 


38. तारे 5 उससे । भौजलि'““अपार > भव-जल में कुछ आधे मूपे लोग 
तैरते-तैरते वम गये है और न जाने कितने डूब गये। 

39. जाणों ८ जानूँ। दीठ ८ दिसायी दिया। गमि पहुँच। कहां ८ कह 
पर। आपणे उनमान र अपने अनुमान से | परवान < परिणाम मे, अन्त 


मे। 
40. विगुवन | उलसन। कतेब 5 किताब, कुराव। सूदा # धूद। स्यदंल 
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एक वूँद एके मल-मूतर, एक चाम एक गुदा। 
एक जोतिथे सब उत्पन्ता, को बाह्यय को सूदा ॥ 
रज-गुन ब्रह्मा तम-गुन संकर, संत-गुन हरि है सोई । 
कहै कबीर एक नाम जपहु रे, हिंदू तुरक वे कोई॥ 
माटी का प्यंड सहजि उपपना, नाद रु ब्यद समाना। 
विनसि गया ये का नाव धरिहौ, पढि गुनि भ्र म॒ जांच ॥ 


[448 | 


साधो एक रूप सब माही । 

अपने मनहिं विचारि की देखो और दूसरों नाही।॥ 
एक त्वचा रुधिर पुनि एके विप्र सूद्र के माही। 
कही नारि कही नर होइ बोले गैव पुरुष वह नाही।॥! 
सब्द पुकारि सत्त में भाखौं अन्तर राखों नाही। 
कहूँ कवीर ज्ञान जैहि निरमल विरले ताहि लखाहीं ॥ 


[442 |] 
मैं कार्से ब्रूज्ञो अपते पिया की वात री | 
जान सुजान प्रात-प्रिय पिय बिन, सबे बटाऊ जात रो। 
आसा नदी जगाध कुमति वहै, रोकि काहू प॑ न जात री । 
काम-क्रोध दोउ भये करारे, पड़े वियय-रस मात री। 
ये पाँचो अपमान के सगी, सुमिरने को अलसात री। 
कहै कवीर बिछुरी नहिं मिलिहा, ज्यों तरवर विन पात री । 


[43 ] 
यथा करीम वलि हिकमति तेरी, 
खाक एक मूरति बहुतेरी॥ 
अर्ध गगन मैं नीर जमाया, 
बहुत भाँति करि नूरनि पाया ॥ 
अवलिय-आदम-पीर-मुलानां, 
तेरी सिफति कार भये दिव/ना ॥ 


बिन्दु । घिनसि"** > जो सप्ट दो गया उयका कया नाम ४ 

4[. गैव पुरुष > कोर्ट दूयरा अदुम॒त वूरप । 

42., बटाऊ:- राही। 

43. करीम 5 दयासु॥ साझ शुड”वदुतेगी >गक ही मिद्री मे अनेर 
उसने किये है। अर्पहदीड>वप्र हा पाकी। दध्स पा 


444 | हगासैप्रसाद द्विवेदी प्रस्यावली-व 


कहे कबीर यहु हेतु बिचारा 
या रब या रब यार हमारा ॥ 


[744] 


(जाके) बारह-मास बसंत होय, (ताके) परमारव बूझे व्रिस्ता कोय । 
बरिसे अग्नि असंड धार, हरिहर भौ-बन (अ) ठारह भार। 
पर्तिया जादर घरी न लोय, पयन गहै कस सलिन धोय । 


[44. 


445. 


बिनु तरिवर फूल जाकास, सिब-विरचि तहें लेहिवास। 
सनकादिक भूले मेंवर वोय, सक्ष-चौदासी जोइनि जोय । 
जो तोहि सतगुरु सत्त लखाव, ताते न छूटे चरन भाव । 
अमर लोक फल लावे चाव, कहूँहि कबीर बूझ सो प्राव । 


[ 745 ] 
डेड़िया फदाय धन चलु रे, मिल्रि लेहु सहेली। 
दिना चारि को सम है, फिर अंत अकेली । 
दिन दस नैहर सेलि ले, सासुर निज भरना। 
बहियाँ पकरि पिय ले चले, तव उजर न करना। 
इक भंवियारी कोठरी, दूजे दिया न बाती। 
लेहिं उतारि ताही घरां, जहँ संगि न साथी। 
इक ऑंधियारी कुश्यां, दुजे लेजुर दूटी। 
नैन हमारे अस दुंरें, . मानो गागर फूटी। 
दास कबीर यों कहै, जग नाहिन रहना। 
स्गी हमरे चलि गये, हमहूँ की चलना। 


अवलिय > औलिया, सन्त, महात्मा। सिफति करि> गुणगान करके। 
रब ८ पालनकर्त्ता। 

परफ्त पद का वर्णन है। जाके'""जोप < वहाँ बारह भदहीने मित्य वसत्त 
रहता है। यद्यपि अग्नि (तेज) की अखण्ड धारा वरसती रहती है पो भी बन 
अट्ठारह भार (सम्पूर्ण) हरियाली धारण किये रहता है। पामी के प्रति 
लोग आदर नही रखते तो भला पवन से मैल घोयी जा सकती है । पानी 
भक्ति । पवन: हृठबोग। वहाँ बिना वृक्ष के ही आकाश पुष्पों से भरा 
रहता है, शिव और ब्रह्मा उन फूलो की महक का रस लेते है, सनकादिक 
मुनि अमर होकर भूले हुए है और चौरासी लाख योनियों को देखते रहते 
हैं। 
डेंडिया ८ डण्डे में लगी हुई एक तरह की पालकीनुमा सवारी। धन८ 
धन्या, दुलहिन । लेजुर ८ रज्जु, रस्सी । 


[[46] 
अमरपुर ले चतु हो सजवा। 
अमरपुरी को सकरी गसियाँ, अडयड़ है पढ़ता। 
ठोफर लगी गुरु-यान शब्द की, उधर गये सपना ) 
योहि रे अमरपुर सागि बजरिया, सौदा है करता । 
वोहि रे अमरणुर संग वगतु हैं, दरशन है तहता। 
संत समाज सभा जहें बंटी, य्द्ी पुष्प अपना । 
बहत कबीर सुनो भाई सापो, भवतागर है एएला। 


[47] हा 
बाबा अयम-सगों चर पैसा, तरतें रहिं गेमतानी हुवा । 
जो दीवी सो तो है गठीं, है मो कही गे जाई। 
सैना-बना कड़िं समसाओं, गूँग की गुड़ रा + 
दृष्टि न दीर्स मुष्ठि न थाई बिना 8 4४ ५ 
ऐसा ज्ञान झवा गुर मेंई। दुव करी दिताश्य 


[ /487 
बच्चे को 
सेख-झप जेहिं है वही; अर 


संगन-मे टल के मेध्प रड्ठा 
तू पर रद 
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जांय उतरिहे वाद्दी देसवाँ हो, जहा कोई ना हमार। 
ऊँची मह॒लिया साहेय के हो, लगी बिसमी बजार । 
पराप-पुन्त दोऊक बनिया हो, द्वीरा लाल अपार। 
कह कबीर गरुत साइयाँ मोर योहिय देस। 
जो गये सो बहुरे ना को कहत संदेस॥ 


[450 ] 


पड़े बुझि वियहु तुम पाती । 

जिहि मिटिया के घर मेंह वैठे, तामेंह प्िस्ट समानी । 
छपन कोडि जादव जहेँ भीजे, मुनिजन सहज अठासी । 
वैग-पैग पैगंवर गाड़े, सो सब सरि भौ माँटदी। 
तैहि मिटिया के भांड़े पाँडे, वृझि पियहु तुप्र पावी ॥॥ 
मच्छ-कच्छ घरियार वियाने, रुधिर-नीर जल भरिया ! 
नदिया सीर नरक वहि आदे, पसु-मादस सब सरिया ॥ 
हाइझरी झारि गरृद गरी गरि, दूध कहाँ तें आया। 
सो ले पांडे, जेंबव बैठे, मटियहि छूति लगाया॥ 
ब्रेद-कितेव छांड़ि देउ पाँड़े, ई सब मन के भरमा। 
कहहिं कबीर सुनहु हो पांड़े, ई तुम्हरे है करमा॥। 


[45 ] 

साथो, पांडे मिपुन् कंसाई। 

बकरी मारि भेड़ि को धाये, दिल मे दरद न आई। 
करि अस्नान तिलक दे चैठे, विधि सों देवि परुजाई। 
आातम मारि पलक में विनसे, रुधिर की नदी वहाई। 
अति पुनीत ऊँचे कुल कहिये, सभा माहि अधिकाई। 
इनसे दिच्छा सब कोई मांगे, हेंसि आवबे मोहिं भाई। 
पाप-केटन की कथा सुनावे, करम करावे नीचा। 
बूड़त दोठ परस्पर दीखे, गहे चाँहि जम खीचा। 
गाय वध सो तुरक कहावे, यह क्या इनसे छोदे। 
कहै कबीर सुनो भाई साधो, कलि में बाह्यत खोटे॥ 


घारो जगदेतज्जलाशमः) । सोरह पनिहार > पांच ज्ञानेत्धिय, पाँच 
क॒र्मेन्द्रिय, पाँच श्राण और मत) घइलवा > घड़ा अर्थात्‌ यह शरीर 
रूपी घट | धन ++ दुलहिंन, जीव । घड़ा 6रक गया अर्थात्‌ जीवनी-शक्ति 
समाप्त हो गयी । चार कहाय ८ शव वहन करनेवाले भादमी । 
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[52 ] 


तो प॑ वीजरूप भगवाना, 

जो पंडित का कथिसि गियाना॥ 
नहिं तन नहिं मन नहिं अहेंकारा, 

नहिं सत-रज-तम तीनि प्रकारा॥ 
विप-अंमृत-फल फले. अनेक, 

वेद रू वोधक हे तरु एक॥। 
कहै कबीर इहैे मत माना, 

केहिधू छूट कवन उरझाता॥ 


[53 ] 

पंडित बाद वदन्ते झूठा। 
राम कह्मां दुनिया गति पाबै 

खाँड कह्याँ मुख भीठा॥ 
पावक क्या पाव जे दा, 

जल कहि त्रिपा बुझाई। 
भोजन क्या भूख जे भाजें, 

तो सब कोइ तिरि जाई॥ 
नरक साथि सूवा हरि बोले, 

हरि. परताप न जाने। 
जो कवहूँ उड़ि जाइ जेंगल में, 

बहुरि न सुरते आने॥ 
साँची प्रीति विष मायासू, 

हरि भगतनि-सूं दासी। 
कहै कवीर प्रेम नह उपज्यौ, 

बाध्यौ जमपुरि जासी।॥ 


52. यदि भगवान्‌ वीजरूप है तव तो सब उन्ही का परिणाम है। फिर तन, 
मन, अहंकार तथा सत्त्व-रज-तम आदि युणो की पृथक्‌ सत्ता कहाँ रही ? 
वेद और वेद के घोधक ये दोनो ही वृक्ष हुए, जिसके विप और अमृत 
नाना फल लगे हुए है । कवी र कहते है कि यह सारा प्रपंच मन का कल्पित 
है, इसमे भला किससे छूटा जाय और किससे उलझा जाय। यह पद कुछ 
पाठान्तर के साथ 'वीजक' में आता है | कुछ टीकाकार लोग इसे परिण।र 7 
वाद के खण्डन में लिखा हुआ बताते है । 

53. पण्डित भूठा वाद वदता है। राम कहने मात्र से यदि दुनिया गति 
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[54] 


पाँड़े ने करती बाद-विवाद। 

या देही बिन सवद न स्वाद हा 
अंड ब्रह्मण्ड खंड भी माटी, 

माटी नवनिधि काया। 
माटी खोजत सतगुरु भेद्या, 

तिन कछू अलख लखाया।आा 
जीवत माटी मृवा भी माटी 

देखो ग्यान बिचारी। 
अति काली माटी से बासा 

लेटे... पाँव पसारी ॥ 
माटी का चित्र पवन का थंभा 

व्यंद संजोगि. अहाया। 
भाँनि पड़े सेंवारे सोई, 

यहु गोव्यंद की मोयात 
माटी का मंदिर ग्यान का दीपक 

पवन वाति उजियारा॥ 
विहिं उजियारे सब जय यूझे, 

कबीर ग्यान विचारा॥व 


[355 ] 


ठुम वूझ्नहु पंडित कबन नारि। कोइ नाहि विजाइल रह कुमारि॥ 
यैहि सब देवन मिलि हरिंहि दीन्ह । तेहि चारदु युग हरि संग लीन्ह॥॥ 
मह प्रथर्माह पद्मिनि रूप पाय। है सांविनि सब जग खेदि खाय॥ 
ई वर सुदती के वार नाह)अति रे तेज तिया है निताह!॥ 
कह॒ कबीर सब जग पियारि। यह अपने बलकवे रहै मारि॥ 


- तो खाँड (चीनी) कहने से मुंह मीठा हो जाता | आग कहने से दाह होता 
और पानी कहने से प्यास बुझ्ती, इत्यादि। करके'।'जाने 5 आदमी के 
साथ जब तक तोता रहता है तव तक हरिनाम लेता है। पर जब कभी 
जगल मे उड़ जाता है तो याद भी नहीं करता । 

54. पण्डित, वाद ८ विवाद न कर ] यह सव-कुछ मिट्टी ही है। थंभा ८ खम्भा। 

ब्यंद ८ बिन्दु । भाने र वोड़ता है। घड़े « गढ़ता है। 

55. विआइल > प्रसव किया। नारि > मायो । किसी ने माया को जन्म नहीं 

दिया। अर्थात्‌ वह अनादि है । रह कुमारि < वह किसी की विधियूवंक 
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[56 ] 
चलन चलन सबको कहत है, 
नाँ जानो बैकूंठ कहाँ है। 
जोजन एक प्रमिति नहि जान, 
बातनि ही वैकुठ बखाने॥ 
जब लग है वैरुंठ की आसा, 


तव लग नहिं हरिचरन मिवासा ॥ 
कहे-सु्ें.. कैसे. पतिअड्ये, 
जब लग तहाँ आप नहिं जइये ॥ 


कहे कबीर यहु कहिये काहि, 
साधो संगति बैकुंठाहि आहि।॥ 
[57] 
कर पफरें अंगुरी गिने, मन धार्व चहुँ ओर। 
जाहि फिरायाँ वो मिले, सो भया काठ की ठौर॥ ॥॥ 
केसाँ कहा विगाड़िया, जो मूंडे सौ वार। 
मभत्र कों काहे न मूंड़िए, जामैं विषै-विकार |! 2॥ 
बैस्नौ भया तो क्‍या भया, बूझा नही विवेक । 
छापा-तिलक वनाइ करि, दगध्या लोक अनेक ॥ 3 ॥ 


[ 58 ] 
क्या है तेरे न्हाई-घोई, आतमराय न चीन्हा सोई। 
क्या घट उसपरि मजन कीयें, भीतरि मैल अपारा। 


पत्नी नही हुई यह'**खाय -+ इतने पहले पद्मिनी का रूप पाया। पद्मिनी, 
सुलक्षणा स्त्री । बाद में सपिणी की भाँति सारे ससार को खा गयी । ई"** 
नाह < इस नवयुवती के नाह (पत्ति) इसके सामने अभी बच्चे ही हैं; 
क्योंकि शिव, विष्णु आदि जिन देवताओं को 'मायापति' समझा जाता है 
थे बस्तुत. माया द्वारा कल्पित उपाधिश्रों के कारण ही पृथक्‌-पृथक्‌ नाम- 
वाले देवता बने हुए है । माया अनादि है, देवगण आदि। इसीलिए यह 
स्त्री नित्य ही उनके सामने तेज बनी रहत्ती है । निताह ८ नित्य ही । कह 
“““मारि८ कबीर कहते है कि यह माया समस्त जयगत्‌ को प्रिय लगती है, 
किन्तु अपने बालको को ही मारकर जा रही है; क्योकि जन्म-मृत्यु के 
भव-चक्त मे पड़े हुए जीव वस्तुत: माया के कारण ही नह्वर झरीर आदि 
को आत्मा मानकर नाना प्रकार का क्लेश पाते है और बार-बार जन्म- 


मरण के चक से पड़ते है। इस प्रकार यह माया अपने ही बालको को मार 
रही है । 
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राम-नाम विन नरक न छूटे, जो धोवे सौ बारा। 
का न मेखें भगवा वस्तर, भसम लगाव लोई। 
ज्यूं दादुर सुरसरि-जल भीतरि, हरि विन मुकति न होई। 
परिहरि काम राम कहि बौरे, सुनि सिख बंधू मोरी। 
हरि कौ नाँव अर्पददाता, कहै कबीरा कोरी। 


[59 ] 

मन वनियाँ वनिज न छोड़े । 

जनम जनम का मारा बनियाँ, अजहूँ पूर न तौते। 
पार्सेग के अधिकारी लैले, भूला भूला डोलें। 
घर में दुविधा कुमति वनी है, पल-पल में चित तोरँ । 
कुनवा वाके सकल हरामी, अंमृत में विय घोल! 
तुमही जल में तुमहीं यल में, तुमही घटघट बोले। 
कहे कबीर या वा सिप को डरिये, हिरदे गांठि न खोले ॥ 


[60 ] 

लोका मति के भोरा रे। 
जो कासी तन तजे कवीरा, 

तौ रामहिं कहा निहोरा रे। 
तब दम वैसे अब हम ऐसे, 

इहे जनम का लाहा रे। 
राम-भगति-परि जाकौ हित वित 

ताकौ अचिरज काहा रे। 
गुरु-परसाद साध की संग्रति, 

जन जीतें जाइ जुलाहा रे) 
कहै कवीर सुनहु रे सन्‍्तो, 

अमि परै जिनि कोई रे। 
जस कासी तस मगहर ऊसर , 

हिरदे राम सति होई रे। 


[67 व 
पूजा-सेवा-नैस-ब्रत, ग्रुड़ियन का-सा खेल। 
जब लग पिउ परत नही, तव लग संस्य मेल ॥ 

[62 ] 
जाति न पूछो साध की, पूछ लीजिए ज्ञान। 
मोल करो तलवार का पड़ा रहन दो म्यान॥ 


कबीर / 454 


हस्ती चढ़िए ज्ञान कौ, सहज दुलीचा डारि॥ 
स्वान-झूप संसार है, भूंकन दे झक मारिआ 


[463 ] 
मेरा-तैरा मनुआँ कैसे इक होई रे। 
मैं कहता हों आँखिन देखी, तू कहता कागद की देखी । 
मैं कहता सुरझावनहारी, तू राख्यो उरक्षाई रे। 
मैं कहता तू जागत रहियो, तू रहता है सोई रे। 
में कहता निर्मोही रहियो, तू जाता है मोही रे। 
जुगन जगन समुझावत हारा, कही न मानत कोई रे। 
तू तो रंडी फिरे बिहडी, सव धन डारे खोई रे। 
सतगुरु धारा निर्मल बाहै, वार्मँ काया धोई रे। 
फहत कबीर सुनो भाइ साधो, तब ही वैता होई रे। 
[464 ] 
दुलहिन भेंगिया काहे न धोवाई । 
वालपने की मैली अंग्रिया विपय-दाग परि जाई। 
विन धोये पिय रीक्षत नाहीं, सेजसें देत गिराई। 
सुमिरन ध्यान के सावुन करि ले सत्तनाम दरियाई। 
दुविधा के भेद खोल वहुरिया मनके मैंल धोवाई। 
चैत करो तीनों पत्र बीते, अब तो गवन नग्रिचाई। 
पालनद्वार द्वार है ठाढ़ँ अब काहे पछिताई। 
कहत कवीर सुनो री बहुरिया चित अभंजन दे आई। 


[65 ] 


मोरी चुनरी में परि गयो दाग पिया। 

पाँच तत्त की वनी चुनरिया, सोरहसे वेंद लागे जिया। 
यह चुनरी मोरे मैकेतें आई, ससुरे में मनुवाँ खोय दिया। 
मलि मलि धोई दाग न छूटे, ज्ञान को साबुन लाय पिया। 
कहै कबीर दाग कब छुटिहै, जब साहब अपनाय लिया। 


[66 ] 
तेरा जन एक आध है कोई । 
काम-कोच अरु लोभ विवर्जित, हरिपद, चीन्हैं सोई॥ 


64. अगरिया - यहाँ शरीर से मतलब है । दुलहिंन जीवात्मा है। 
66. स/तिग - सात्त्विक । हु 
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राजस-्तामस-सातिग तीन्यूँ, ये सब तेरी माया। 
चौथे पद कों जे जन चीन्‍्है, तिवहि परम पद पाया ॥ 
असतुति-निदा-आसा छांड़े, तज मान अभिमाना। 
लोहा-कचच समि करि देखें, ते मूरति भगवाना॥ 
च्यंत्त तो माधौ च्यंतामणि हरिपद रमें उदासा। 
जिसनां अरू अभिमान रहित है कहै कवीर सो दासा ॥ 


[767] 


अबुझा लोग कहाँ लो वृझे वूझननहार बिधारो ॥ 
केते रामचन्द्र तपसी से जिन जग यह भरमाया। 
केते कान्ह भये मुरलीधर तिन भी अन्त न पाया ॥ 
मच्छ-कच्छ-वाराहसरूपी वामन नाम धराया। 
केते बौध भये निकलंकी तिन भी अन्त न पाया ॥ 
केतिक सिध-साधक-संन्यासी जिन वनवास वसाया। | 
केते मुनिजन गो रख कहिये तिन भी अन्त न पाया (4 
जाकी गति ब्रह्म॑ नही पाये सिव-सतकादिक हारे। 
ताके भुन नर कैसे पैहो खड़ा कबीर पुकारे॥। 


[68 [ 


साधो, देखो जग बौराना । 

साँची कहौ तौ मारव धावे झूँडझे जग पतियाना। 
हिन्दू कहत है राम हमारा मुसलमान रहमाना। 
आपस मैं दोऊ लड़े मरतु हैं मरम कोई नहिं जाना। 
बहुत मिले मोहिं नेमी धर्मी प्रात करें असनाना। 
आतम-छोड़ि पपाने पू्जे तिनका थोथा ज्ञाना। 
आसन मारि डिंभ धरि बैंठे सत्र में बहुत गुमाना। 
पीपर-पाथर पूजन लागे तीरय-बर्न भुलाना। 
माला पहिरे टोपी पहिरे छाप-तिलक अनुमाना। 
साखी सब्दें गावत भूले आतम खबर ने जाना। 
घर-घर मंत्र जो देव फिरत हैं मायर के अभिमाना। 
गुरुवा सहित सिध्य सब बूड़े अंतकाल पछिताना। 
बहुतक देखे पीर-औलिया पढ़ें किताव-कुराना। 
करे भुरीद कवर बतलावे उनहूं खुदा न जाना। 


68, डिभ धरि बैठे ८ दम्भ धारण करके वेठे हैं। मेहर ८ दया । 


संन्‍्या; वतत कात्ी 
ते अ्रति नहावे। काया भीतरि खबरि न पर्व ॥ 
देवल देवल फेरी देही । नाव निरंजन अत के नेद्ी ॥ 


परन-बिरद कासी को न ईेहू। कहे क्र पक 
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72. 


झुलत झुलत वहु कलप बीते, मन न छोड़े आस! 
रचि हिंडोला अहो-निसि हो चारि जुग चौमास ॥ 
कवबहूँ ऊँंच से नीच कबहूं, सरय-भ्रूमि ले जाय। 
अति भ्रमत हिडोलवा हो, नेकु नहिं ठहराय ॥ 
डरत हो यह झूलवे को, रासु जादबराय। 
कहूँ कवीर गोपाल विनती, सरन हरि तुअ पात्त॥ 


[472 ] 
चली में खोज में पिय की । मिटी नहि सोच यह जिय की ॥ 
रहे नित पास ही भेरे। व पाऊँ यार रो हेरे॥ 
बिकल चहुं ओर को धाऊंँ। तबहें नि कंत को पाऊं ॥ 
धरो कैहि भाँति सों धीरा। गयौ गिर हाथ से हीरा ॥ 
कटी जब नैन की झाईं। लख्यों तब गगन में साईं॥ 
कबीर शब्द कहि बअ्ासा। मयन में यार को बासा॥ 


[773 ] 


तलफे बिन वालम मोर जिया। * 
दिन नि चैंन रात नहिं निंदिया, 
तलऊ तलफ के भोर किया॥। 
तम मन मोर रहूंट-अस डोलै, 
सुन्न सेज पर जनम छिया। 
नैन धकित भये पंथ न मुझे, 
साँई वेदददी सुध न लिया॥। 
कहत कबीर सुनो भाई साधो, 
हरो पीर दुख जोर किया॥। 


तैरी सेवा से जी चुराने लगे है! ये जोगी-जती तपस्वी संन्यासी मठों और 
देवालयों में बैठे हुए काशी को स्पर्श कर रहे है। जो लोग तीन बार स्नान 
करते है और काया के भीतर (कितनी मैल है) इसकी खबर भी नहीं 
जानते, देवालय से देवालय तक फेरी देते हैं और निरंजन का नाम कभी 
नही लेते-- (वे लोग यदि मुक्रित के लिए छाशी एट भरोसा करें) में 
तुम्हारे चरणों में आथय पाने का यज्ञ काशी को नही दूँगा (अर्थात्‌ यदि 
तलूंगा तो तुम्हारे चरणो के प्रताप से, व्यर्थ ही काशी में मरकर यह यरशा 
काशी को नहीं मिलने दूंगा) भले ही नरक ही क्यो न जाऊँ। 
कटी**'झाँई - जब आँखो में पड़ी हुई छाया हट गयी अर्थात्‌ अज्ञान का 
आवरण हट गया। 
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[74 ] 


अविनासी दुल्हा कब मिलिहो, भक्तन के रछपाल। 
जल उपजी जल ही सों नेहा, रठत पियास पियास। 
मैं ठाढी बिरहन मग्र जोऊं, प्रियवम तुमरी आस। 
छोड़े गेह नेह लगि तुम सो, भई चरन लवलीन। 
ताला-वेलि होति घर भीतर, जैपे जल बिन मीन। 
दिवस न भूख रैन नहिं निद्रा, धर अेंगना न सुहाय। 
सेजिरिया वैरिन भई हमको, जागत रैन बिहाय। 
हम तो तुमरी दासी सजना, तुम हमरे भरतार। 
दीन-दयाल दया करिं आओ, समरथ सिरजनहार। 
की हम प्रान तजति हैं प्यारे, कै अपनी कर लेव। 
दास कथीरा विरहा अति वाढेव, हमको दरसन देव ॥ 


[775] 


नैना अंतरि आव हूँ, ज्यों हो नैन झेंपेऊँ। 
ना हो देखों और ऊूँ, नाँ तुझ देखन देऊें॥!॥ 
कबीर रेख सिन्दुर की काजल दिया न जाइ। 
नैनूं रमइया रमि रघ्या, दूजा कहाँ समाइ॥2॥॥ 
मन परतीति न प्रेम-रस, नाँ इस तन में ढंग। 
क्या जायौ उस पीवसूँ, कैसे रहसी रंग ॥3॥ 


[76 ] 


नैनो की करि कोठरी, परुतरी पर्लेग बिछाय। 
पलकों की चिक डारिकी, पिया को लिया रिझ्ाय ॥ [॥ 
प्रीतम को पतिया लिखूँ, जो कहूँ होय विदेस । 
तन मे मन में नैन में, ताकौ कहा सेंदेस ॥2॥ 


74. जल उपजी'*“पियास पियास - यह विरहिणी उस मछली के समान है 
जो जल मे ही उपजी और जल से ही उसका प्रेम है और फिर भी प्यास- 
प्यास चिल्ला रही है। भगवान्‌ में ही उत्पन्न और भगवान्‌ में ही सहज 
प्रेम होते हुए भी जीव भगवान्‌ को नही पा रहा है। ताला-बेलि > शिल- 
मिलाहद, छटठपढाहूद । 
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[77] 


अँदियाँ तो झाई परी, पंथ निहारि निहारि। 
जीहड़ियाँ छाला पड़था, नाम पुकारि पुकारि॥/॥ 
विरह कमंडल कर लिये, बैरागी दो नैन। 
माँग दरस मधूकरी, छके रहे दिव-रैन ॥20 
सव रंग ताँत रबाव तन, विरह बजाव॑ नित्त । 
ओर न कोई सुनि सके, के साईं के चित्त ॥३॥ 


[778 ] 
पछा पछी के कारने, सद जग रहा मुलान। 
निरपछ हूके हरि भजे, सोई सन्त सुजान॥॥॥ 
अमृत केरि मोदरी, सिर से धरी उतार। 
जाहिं कहाँ मै एक है, मोहिं कहै दो-चार ॥2॥ 


[ 779] 


दुलहिनि तोहि पिय के घर जाना। 

काहे रोबो काहे णवो, काहे करत वहाना ॥ 

काहे पहिरुयों हरि हरि चुरियाँ, पहिरुयौ प्रेम के बाना । 
कहै कबीर सुनी भाई साधो, बित पिया नाहिं ठिकाना )॥ 


[780 ] 
सूतल रहलूँ मैं नींद भरि हो, पिया दिहर्त जग।य। 
चरन-कोवल के अंजन हो नैना ले लूँ लगाय॥। 
जासों निदिया न आर्य हो नहि तन अलत्ताय। 
पिया के वचन प्रेम-सागर हो चलूँ चली हो महाय।॥ 
जनम जनम के पापव्ा छिन में डारब धोवाय। 
यहि तन के जग दीप कियौ प्रीव बतिया लगाय॥ 
पाँच तत्त के तेल चुआए प्रह्म अगिनि जगाय। 
प्रेम-पियाला पियाई के हो पिया पिया वौराय॥ 
विरह अग्रिति तन तलफ़ हो जिय॑ कछु न सोहाय | 
ऊँच अटरिया चढ़ि बैठ लूँ हो जहें काल व जाय॥ +.. 
कहूँ कबीर विचारिके हो जम देख डराय॥ 


77, जीहड़ियौ ८ जीभ में । 
480., सूतत्न रदलूँ < सोई हुईं थी। दिहले ८ दिया । 
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[॥87 ] 

अब तोहि जान न दैहूँ राम पियारे, 
ज्यूं भाव॑ त्यूँ होह हमारे। 

बहुत दिनन के विछूरे हरि पाये, 

भाग बड़े घर दैठें आये। 

चरननि लागि करो वरियाई, 
प्रेम-प्रीति राखाो. उरझाई। 

इत मन-मदिर रहो नित चोपै, 
कहै कबीर परहु मति धापै ॥ 


[82 ] 

तन-मन-धन बाजी लागी हो, 

चौपड़ खेलूँ पीव से रे, तन-मन बाजी लगाया। 
हारी तो पिय की भई रे, जीती तोपिय मोर हो। 
चौस्तरिया के खेल में रे, जुग्ग मिलत की आस) 
न्दे अकेली रह गई रे, नहिं जीवन की आस हो। 
चार वरन घर एक है रे, भांति भाँति के लोग। 
मनसा-वाचा कर्मना कोड, प्रीति निवाहों ओर हो। 
लख चौरासी भरमत भरमत, पौप॑ अटकी आय। 
जो अबके पौ ना पड़ी रे, फिर चौरासी जाय हो। 
कहैं कबीर धर्मदास से रे, जीती बाजी मत हार। 
अबके सुरत चढ़ाय दे रे, सोई सुहागिन मार हो। 


[483 |! 
नाम-अमल उत्तरे ना भाई। 
और अमल छिन छिन चढि उतरे, नाम-अमल दिन बढ़े सवाई। 
देखत चढ़े सुनत हिय लागै, सुरत किये तन देत घुमाई। 
पियत पियाला भये मतवाला, पायो नाम मिटी दुचिताई। 
जो जन नाम अमल रस चाखा, तर गई गनिका सदन कसाई | 
कहै कवीर गूंगे गुड़ खाया, विन रसना का करे बड़ाई। 


82. जुग्ग - चौरस के खेल में दो गोटियो का एफ द्वी कोठे में इमद्ा होना । 
न्दे > चौरस की गोटी | पो < जीत का दविन्विगष । 
83, अमल - नशा 4 


कबीर | 459 


पाँच तत बी बनी चुनरिया नाम के लागे फूंदना 
चढ़िगे महल खुल गई रे किवरिया दास कबीर लागे झूलन ॥ 


[१88 ] 


मैं अपने साहद संग चली ॥ 

हाथ में नस्थिल मुझ्ध मे दीड़, मोतियन माँग भरो। 
लिलली घोड़ी जरद बचेड़ी, ताप॑ चढ़ि के चली । 
नदी किनारे सतगरुद मेंढे, तुरत जनम सुधरी। 
कहे कदीर सुनो भाई साधो, दोड़ कुल तारि चली। 


[ 89 ] 


गुरु मोहि घुँटिया अजर पियाई। 

गुरु मोहि घुँढिया पियाई, भई सुचित मेटी दुचिताईए 
नाम-औपधी अधर-ऊटोरी, पिपत0 अधाय कुमति गई मोरी, 
ब्रह्मा-विस्नु पिये नहीं पाये, खोजत सभू जन्म गेंवाये। 
सुरत निरत करि पियें जो कोई, कहै कवीर अमर होय सोई ॥ 


[ 99 


कबीर भाटी कलाल की, बहुतक बेठे आइ। 
सिर सौपे सोई पिवे, नहीं तो पिया न जाइ॥॥॥॥ 
हरि-रस पीया जाणिये, जे कबहूँ न जाई खुमार। 
मेमंता घूमत रहे, नाही तन की सारएशा 
सबे रसायण मैं किया, हरिन्‍्सा और न कोइ। 
तिल इक घट मैं सचरे, तो सब कंचन होइ॥3॥ 


[398] 
पीछे लागा जाइ था, लोक वेद के साधि। 
आगे थें सतगुरु मिल्या, दीपक दीया हाथि॥॥॥ 
दीपक दीया तेल भरि, बाती दई अधट्ट। 
पूरा किया चिसाहुणा, बहुरि न आबों हट ।2॥ 
कवीर गुह गरवा मिल्‍्या; रलि ग्रया आठे लूंण | 
जातिनांति-कुल सब मिट, नाँय धरोगे कौण॥ा3॥ 


90. मेमंता < मदमाता । 
9[. अप ७ कभी न घटनेवाली, जक्षय। शरीर दोपफ़ है, जायु तेस है मौर 


460 / हजारोप्रस्ताद दिवेदी ग्रन्थावलौ-+ 


उतगुर हमसूं रीक्षि करि एक कह्या परसंग। 
बरस्था बादल प्रेम का, भीजि गया सब अंग्रतावा 


[92 ] 


वे दित कद आवेसे भाइ। 
जा कारति हम देह धरी है, मिलिवौ अंगि लगाइ। 
हो जॉन जे हिल-मिलि खेलूँ, तन मन प्रान समाइ॥ 
या कामना खरो परिपुरत, समरथ हो रांम राइ॥आ 
मांहि उदासी माधो चाहै, 
चितवन रेनि बिहाइ/ 
सेज हमारी स्यंध भई है, 
जब सोऊें. तब खाइ॥ 
यहु अरदास दास की सुनिये, 
तन की तपनि चुझाइ॥ 
कहै कवीर मिले जे साई, 
मिलि करि मंगल गाइ॥ा 


[393 ) 
मेरी भेंखियाँ जात सुजांव भई। 
देवर ननद सुसर संग तजि करि, हरि पीव तहाँ गई ॥ 
बालपने के करम हमारे, काठे जानि दई। 
बाँह पकरि करि किरपा कीन्ही, आप समीप लई॥। 
पानी की वूँदथे जिनि प्येंड साज्या, ता संगि अधिक रई॥। 
दास कबीर पल प्रेम न घटई, दिन-दित प्रीति नई ॥ 


 494 ] 
इति विधि रामसूँ ल्‍यों लाइ। 
चरन पाप निरति करि, जिम्या बिना गुंण गाइ। 
जहाँ स्वांतिबूँद न सीप साइर, सहजि मोती होइ। 
उन मोतियन मैं नीर प्ोयो, पवन अम्वर घोद। 


आत्मा अक्षय वत्ती है। विसाहुणौ > खरीदना । गुर गरवा मिल्या गुर 
गले मिले । लूँग > नमक 

492. स्पघ - सिंह । 

93. रई < रत हुई । 

94, चरण पाप निरति करि चरणों के पंत पर नृत्य करो । जिम्या बिना ८ 


जही धर्यने बरपै गगन भीजे मेल) 
दोइ मिर्लि तहाँ जुड़ने लागे, अस्त हंसा केति 
एक विरप भे २ नदी चाली, पलक कप सुमाई। 
पंच बैठे उदे. भई बनणाई 
जहाँ विद तहाँ लाग्यी, गगन बैठों जाई) 
जन बबीए , जिनि मा (लपी जा 
१95 
ऋरो जतन सखी साँई (मलन वे । 
गुड सुर्पा 


लिया 

ठजि दे बुरधि लकफियों गलत दी! 
देवता पित्तर भुदमा भवा' 

यह माण्य खौरगी बदन का! 
जुचा महल अजब गला, 

६ की गेद व दा कडत ही 

तन-मत-तने सब अपनि इट दी 

सुर सम्हार पर करों टम्ल ट4 
बह कबीर निर्भय देर 75 | 

बजा बढ़ा ८7 ह्ल्शा शत १4६] 
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[ ॥96 ] 


मोरे लगि गये बान सुरंगी हो । 

धन सतगुरु उपदेश दियो है, होइ गयो चित्त भिरंगी हो । 
ध्यान पुरुष की बनी है तिरिया, घायल पाँचो संगी हो ॥ 
घायल की गति घायल जाने, की जाने जात पतंगी हो । 
कहै कबीर सुनो भाई साधो, निसि दिन प्रेम उमंगी हो ॥ 


[97] 
गुरु बड़े भूंगी हमारे गुरु बड़े भूगी। 
कीटसों ले .भंग कीन्हा आपसों रंगी। 
पाँव और कोई सब भये भूगी पंश् और और रंगी रंगी। 
जाति कुला ना लखें कोई सव भये भूगी। 
नदी-नाले मिले गंगे कहलाव॑ गंगी। 
दरियाव-दरिया जा सामने सग में संगी। 
चलत मनसा अचल कीन्ही मन हुआ पंगी । 
तत्त में निःतत्त दरसा संग में संगी। 
वध तें निवंध कीन्हा तोड़ सब तंगी। 
कहै कवीर किया अगम गम नाम रंग रंगी ॥। 


[798]. 


पिया मेरा जागे मैं कैसे सोई री। 
पाँच सखी मेरे सम की सहेली, 

उन रेंग रेंगी पिया रंग न मिली री॥ 
सास सयानी ननद देवरानी, 

उन डर डरी पिय सार न जानी री । 
द्वादस ऊपर सेज घिछानी, 

चढ़ न सकी मारी लाजल जानी री ॥। 
रात दिवस मोहिं कूका मारे, 

मैं न सुनी रचि नहि सम जानी री । 
कहे कवीर सुनु सखी सयानी, 

बिन सतगुरु पिया मिले म मिलानी री ॥ 


96. पाँचों सगी - पाँच प्राण । 
98. द्वाइस ऊपर - 0 इन्द्रिय, मन और बुद्धि इन बारहो से परे। रात 
दिवस **“जानी री ८ रात-दिन मेरे हृदय में विरह-बेदना उमड़ती रहृती 


ऋदोर 


( 399 ] 
बहुत दितने की जोवर्ती दाद तुन्दाल राम ६ 
लिये तरस्खे तक मिलन £, मति चाही किसान 
टिरदिनि उठे दी पढ़े, दर्ररत दारने रात 
मूवा पीछे, देंदेंग _. दवस्मन बेंहि कान श> ते 
मूवा पीछ जिंनिं मिले, हैं कदीरा रन 
_घाटा-लोद पारल थे. काम ऐठेत 
बासरि सुत्त ना दि ना ददने मार्टि 
कबीर विर्खुदूना शाममूँ, वी कि छाहि एव 
(200 ] 
परस्वति ; किया, मै नेंदाएं रोई 
सो बूटी पाऊँ नदी, जाते होइ धो ५ 
मेन दमा है लि गए» लोड ठुक्ल 
ना दूँ मिले हे मं रु फेज + देंदन मुम्त पट 
सुखिया सर्व न है उापे अई छादे । 
दुलियां दास कवर है बाण आई रोदे ७३७ 
६2०१) 
आई ने सकी दुज्झषपे सद्ू न ठुर्ते ) 
(लवण पाँही लहुंगे ठवाई तपीई पाए 
बहु ते जालों मु घूदांजाइसर्य ३ 
अति वे रर्म करें, बर्थ अल दे अग्गि ॥20 
यहु तने जालों करों, ना ६ 
कि कहे कुरक की, पढाऊँ ७३७ 
ड््स का दीवों आलू जीव) 
छठी | है पीद एन 


ड, पर मैंने उसे नहीं 
सकी ६ 
20।. बढ एम मत करे मे *ं इरीर जलाऊँगी। जलता कर दूंगी 
ठाओि चघुओँ आकाश और वा बही) हे आग की 
बुझा की आगे ज्ञही व देदा होगा जो एस वाई 


464 / ह॒जारीप्रसाद द्विवेदी ग्रस्यादली-4 


के विरहिन के मीच दे, के आपा दिखलाई। 
आठ पहर का दाहमणाँ, मौपे सहा नजाइ॥5॥ 


[ 202 ] 


कविरा प्याला प्रेम का, अंतर दिया लगाय। 
रोम रोम में रमि रह्मा, और अमल क्या खाय ॥॥॥ 
राता-माता नाम का, पीया प्रेम अथाय। 
मतवाला दीदार का, माँय मुक्ति बलाय॥2॥ 


[203 ] 
ऐ कबीर, ते उतरि रहु, संबल परो न साथ । 
संवल घटे न पग्रु थके, जीव बिरावे हाथ ॥॥ 
कवीर का घर सिखर पर, जहाँ सिलहली गेल । 
पाँव न टिके पिपीलिका, खलकत लादे वैल ॥2॥ 


[204 ] 
काल खड़ा सिर ऊपरे, जागु विराने मीत्त 
जाका घर है गेल में, सी कस सो निचीत 


[205] 


छाकि परुयो आतम मतंबारा। 
पीवत रांमरस करत बिचारा॥ 
बहुत मोलि महर्ग गुड़ पावा। 
ले कसाब रस राम चुवावा। 
तन पाठटन मैं कीन्ह पसारा। 
मॉगि माँगि रस पीव॑ विचारा॥ 
कहूँ कबीर फाबी मतवारी। 
यीवत रामरत लगी खुमारी॥ग 


[206 ] 
सब दुनी सयानी मैं बीरा। 
हम विगेरे बियरी जि औरा। 


203. सिलहली ८ पिच्छिल, फिसलने लायक। गैल ८ रास्ता। खलकन + 
दुनिया । 
205. कसाव ८ कपाय रस | पाटत > पट्टण, झहर। 
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[2०१ ] 
अपनयों थाय ही िबरो। 
बेगे मोना कर मिट में भरयद मूड मगे। 
जो यदि बपु धिप रूत-र४ दमा दस परी । 
ऐगॉदिरगज 7 डे मितिवर दब धन 4 रो) 
मर मुझ हा सा दिये पर घर व: झिये। 
कह वीर सपनो है सूदना जोड़ के वडपा। 


[2॥० | 

दरग दियातों शार्स अशमरक पर्मेगा 

एंड कसा मय रा जग मा वा पीय व 
हि में मटयुरहे हर दस हा पाता) 

पीया कोई मोड ये युद मुख साशसा॥ 
विदा वियासा प्रेम वा गषर मद्र यामी 

भआाद पहर सूमत रहे जस मेंदस द्वायों ता 
बपस बाद मोह के बडा विसगका। 

माफ सब्र ने भागा उगा राजा रता। 
धरती वा भागने डिया शेयू अंग्रमाला। 

पोसा पाट्रा साझ का रह पाठ समाना ॥ 
मेयक को सवदुद मिय्े कएु रहि ने सवारी । 

पे उदीर विज भलों पद वाय से जाही ॥॥ 


[2) 
गगन डी भोट निमाना है। 
देदिने मूर घंद्रका बार्ये, धियके बोद छिपादा है। 
साग की फ्रमास सुरत का रोश, सब्दन्शन ले ताना है। 
भारत दान यरेधा तव दी पैसे, सतगुरु का परवाना है। 


209, सोनहा 5 कुछा । काँच के मन्दिर मे कुत्ता अपने ही प्रतिदिम्धों को देसकर 
भोंका करता है, ये ते ही जौय भी जगव्‌ मे अपने ही अनेक प्रत्तिविम्यों को 
अपमे से भिन्‍त समंसकर सड़ता फ़िरता है। केद्करि बठु > शिदद झुएँ मे 
अपनी परछाही देशकर कूद पड़ा पा, ऐसी पहानी दे | स्फटिर-शिल्य में 
अपनी परछाही देख हाथी अपने दौतों से लड़ते को जड़ जय। जतनी मेँ 
सुयना (सुग्गा) 5 जीव (जो माया के बन्धन में है) । 

240, मैंगल 5 मदसरत । 
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मार्‌या वान घाव नहिं तन में, जिन लागा तिन जाना है। 
कहूँ कवीर सुनो भाई साधो, जिन जाना तिन माना है।॥ 


[22] 


मन मस्त हुआ तब क्यों बोले । 

हीरा पायो गाँठ गठियायो, वार वार वाको क्‍यों खोले । 
हलकी थी जब चढ़ी तराज, पूरी भई तब क्‍यों तोले। 
सुरत कलारी भई मतवारी, मदवा पी गई बिन तोले। 
हंसा पाये मानसरोवर, ताल-तलैया क्‍यों डोले। 
तेरा साहव है घट माँही, वाहर नैना क्यों खोले । 
कहेँ कबीर सुनो भाई साधो, साहव मिलि गये तिल ओले ॥ 


[243 ] 


सोच-समझ अभिमानी, चादर भई है पुरानी। 
टुकड़े-दुकड़े जोड़ि जगत-सों, सीके अंग लिपटानी। 
कर डारी मेली पापन-सों, लोभ-मोह में सानी। 
ना यहि लग्यौ ज्ञान के साबुन, ना धोई भल पानी । 
सारी उमिर ओढ़ते बीती, भली बुरी नहिं जानी। 
संका मान जान जिय अपने, यह है चीज विरानी । 
कहत कबीर धरि राख जतन से फेर हाथ नहिं आनी ॥ 


[244 ] 


जियरा मेरा फिरे रे उदास। 
राम त्रिना निकसि न जाई सास, 
अजहूँ कौन आस । 
जहाँ-जहाँ जाऊँ राम मिलावे वन कोई। 
कही संतो कैसे जीवन होई ॥ 
जरे सरीर यहु तन कोई बुझावे। 
अनल दहै निस नींद न आवे।ा 
चंदन घश्ति-घसि अग लगाऊँ। 
राम विना दारुन दुख पाऊँ॥ 
सत-संगति मति मन करि घीरा। 
सहज जानि भज्ज राम कवीरा॥ 


22. मदवा*“'तोले - बिना तोले अपरिमित मद पी गयो । ओले > ओट में । 
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[25] 


इब ने रहें माटी के घर मैं, 

इय मैं जाइ रहेँ मिलि हरि मैं॥ 
छिनहर घर अर सिरहर टाटी, 

घन गरजन कंपे मेयी छाती 6 
दसवें दारि लागि गईं तारी, 

दूरि गवन आवन भयी भारी॥ 
चहेँ दिसि बैठे चारि पहिया, 

जागत भमूसि गये मोर नगरिया॥ 
कहे कबीर सुनहु रे लोई, 

भाड़ घड़ण सेवारण सोई॥ 


[246] 

सेजे! रहें वैन नहीं देखों 

बहु दुख कार्सो कहें हो दयाल॥ 
सासु की दुखी सुसर की थ्यारी, 

जेठ के वरसि इरों रे॥ 
ननद सुहेली गरव गहेली, 

देवर के विरह जरों हो दयाल ॥ 
बाप सवंन को करे लराई, 

माया सोउ मतवाली ॥ 
सगी भईया लें सलि  चढ़िहूँ, 

तब ही हैँ पीयहि प्रियारी ॥ 
सोचि विचारि देखो मन साँही 

औसर जाई. क्यूं रे॥ 


25. इव ८ अब । मादी का घर८ भौतिक झरीर। छिनहुर ८ दूद्ा-छूटा। 
झिरहर > जर्ज र। दतवें दारि - दसवें मुकाम पर । चार पहरिया ८ चीर 
पाहर (मन, बुद्धि, चित्त, अहंकार)। माँवड़ घड़ण ८ तोहना और गढ़ना। 

246. सलि चिता पर; माया  साता। 
जैसा कि पहले ही बताया गया है ये पद समासोक्ति-पद्धति पर लिखे गये 
है । प्रस्येक झब्द का लक्ष्याथ सोजना सव समय ठीक नहीं होता। सास- 
ससुर, जेठ आदि पद केवल खाना प्रकार के भय, मोह और लाज के 
निदर्श्षक हैं । 
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कहे कबीर, सुनहु भति सुन्दरि, 
राजा राम रमूँ. रे॥। 


[207 ] 


पीले प्याला हो मतवाला, प्याला नाम अमीरस का रे। 
बालपना सब खेलि गेंवाया, तरुन भया नारी बस का रे। 
विरध भया कफ-बाय ने घेरा, खाट पड़ा न जाय खसका रे । 
नाभि कॉंवल विच है कस्तूरी, जेसे मिरम फिरे बन का रे। 
बिन संतगुरु इतना ढुख पाया, बंद मिला नहि इस तन का रे। 
माता पिता बधु सुत तिरिया, संग नहीं कोइ जाय सका रे। 
जब लग जीवे गुरु गुत लेगा, धन जोबन है दिन दस का रे। 
चौरसी जो उवरा चाहे, छोड कामिन का चसका रे। 
कहै कबीर सुनो भाई साधो, नख्र-घ्िख पूर रहा विस का रे। 


[278 ] 


खेल ले तेहरवा दिन चार | 

पहिली पठौनी तीन जन आये, नौवा वाम्हन बारि। 
बावुलजी मैं पेयों तोरी लागो, अबकी गवन दे टर्शरि ॥ 
दुसरी पढौनी आप आये, लेके डोलिया कहार। 
घरि बहियाँ डोलिया वैठारिव, कोड ने लागे गोहार।॥ 
ले डोलिया जाइ बन मे उतारिन, कोई नहीं सगी हमार । 
कहे, कबीर सुतो भाई साधो, इक घर है दस द्वार॥ 


[279 ] 
मैं भेंवरा तोहि वरजिया, वव-बन वास ने लेब। 
अठकेंगा कहूँ वेल से, तड़पि-तडपि जिय देय ॥॥॥ 
बाड़ी के बिच भेंवरा था, कलियाँ लेता वास! 
सो तो भेवरा उड़ि गया, तजि बाड़ी की जास ॥2॥ 


[ 220] 


चलती चकक्‍्क्रो देखि के, दिया कबीरा रोयव] 
दुईइ पट भीतर आय के, साबित गया न कोय ता।॥ 
भाई बीर बटाउआ, भरि-भरि नेन ने रोब। 
जाका था सो ले लिया, दीन्हा था दिम्र दोयग॥20/ 


2(9. भेंबरा ८ मुस्थ जीव । बड़ी ८ ससार-बादिरा। 
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[224] 


देह घरे का दंड है, सब काहू को होय। 
ज्ञानी भुगते ज्ञान करि, मुरख भुगते शेय ॥7॥ 
ठकत तकावत तकि रहे, सके न वेझा मारि | 
स्व तीर खाली परे, चले कमानी डारि ॥2॥ 


[222] 
सुपते में साई मिले, सोवत लिया जगाय। 
भांखि न खोलूँ डरपता, मत सुपना हाँ जाय ॥4॥ 
साईं केरे बहुत गुन, लिखे जो हिरदे माँहि। 
पिऊं न पानी डरपता, मत वे धोये जांहि ॥2॥ 


[223] 


अनप्रापत वस्तु को कहा तजे, प्रापत को तजे सो त्यागी है । 
सु असोल तुरंग कहा फेरे, अफतर फेरे सो वागी है। 
जगभव का गावता क्‍या गावे, अनुभव गावे सो रागी है। 
बन ग्रेह की वासना सास करें, कब्बीर सोई बैरागी है।॥ 


[ 224 |] 


तोको पीव मिर्लगे घूंघट के पट खोल रे । 

घट-घट मे वही साईं रमता, फदुक बचन मंत बोल रै। 
घन-जोवन को गरव न कीजे, झूठा पेंचरेंग चोल रे। 
सुन्त महल में दियना बार ले, आसा सो मध डोल रे। 
जोंग जुगत सो रंग्महल मे, पिय पाई अनमोल रे। 
कहै कवीर आनंद भयो है, बाजत अनहृद ढोल रे। 


[225] 
पाया सतनाम गरेक हरवा । 
सौकर सटोलता रहनि हमारी, द्रुवरे दुवरे पाँच कहेरवा। 
ताला झुजी हमे गुरु दीन्ही, जब चाहों तव सोलों किवरवा । 


223, अनप्रापत < जो मिता नहीं। असीत तुरंग ८ सानदानी पोड़ा। अफ़ार 
रू विगईल । वागी > बाग परुड़नेवाला सवार। जयभव # सैगार का 
अनुभव | यन* “करें > घर में बना हुआ भी घर की वासना जो ह्याय 
फरे था वने जौर गूृंद दोनों वी दायना जो त्याग करे। 

225. साँरुर सटोलता 5 सेकरा सटोला। 
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वाम्हन छलत्नी न सूद्र वैसवा, मुगल पठान न सैयद सेखवा। 
आदि जोति नहिं गौर गनेसवा, ब्रह्मा विस्नु महेश न सेसवा । 
जोगी न जगम मुनि दुर्वेसवा, जादि न अंत न काल कलेसवा | 
दास कवीर ले आये सँदेसवा, सार सब्द गहि चलो वहि देसवा। 


[229 ] 
साहेव है रेंगरेज चुनरी मेरी रंग डारी। 
स्याही रंग छुड़ायके रे दियो मजीठा रग। 
धोय से छूटे नहीं रे दिन दिन होत सुरंग ॥ 
भाव के कुड नेह के जल मैं प्रेम रंग देइ बोर । 
दुख देह मैल लुटाय दे रे खूब रँंगी झकझोर॥ 
साहिब ने चुनरी रेंगी रे पीतम चतुर सुजान। 
सव कुछ उन पर बार दूं रे तन मन धन और प्रान ॥ 
कहै कवीर रोगरेज पियारे मुझ पर हुए दयाल। 
सीतल चुनरी ओढ़ि के रे भई हों मगन निहाल ॥ 


[230 ] 


हद चले सो मानवा, वेहद चले सो साथ । 
हद वेहद दोऊ तजे, ताकर मता अगाध ॥ 


[23! ] 
गगन दमामा वाजिया, पडत निसाने घाव । 
खेत पुकारे सूरमा, अब लड़ने का दाँव ॥ ॥ 
जा मरने से जग डरे, सो मेरे आतन्द। 
कब मरिहीं, कव देसिहो, पूरन परमानन्द ॥ 2] 


[232 ] 
अब गुरु दिल में देखिया, मावन को कछु नाहि। 
कविय जब हम गावते, तब जाना गुरु नाहि ॥ [0 
सुल्त मेंडल से घर किया, वाजे सब्द रसाल। 
रोम रोम द्वीपक भया, प्रमठ़े दीव दयाल॥ 2॥ 


टिप्पणी) । दस दरवाजा ८ दो नेन, दो कान, दो नासा-छिद्, मुस, मूत्र> 
द्वार, मलद्वार ओर ब्रह्मरन्ध। इनमे प्रथम नो में क्िवाड़ सगे हैं, प्राणा- 
याम के द्वारा योगी इन्हे बन्द कर सकता है । 
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सुन्‍्त सरोवर मीन मन, नोर तीर सब देवा 
सुधा सिधु सुख विलसही, विरला जाने भेव ॥ 3॥ 


[233 |] 
लिखा लिखी की है नहीं, देखा देखी बात। 
डुलहा दुलहिनि मिलि गये, फीकी परी बरात॥ |॥ 
कागद लिखें सो कागदी, की व्यवहारी जीव । 
आतम दृष्टि कहा लिखे, जित देखे तित पीव ॥ 2 ॥ 


[234 |] 
लाली मेरे जाल की जित देखो तित लाल। 
लाली देखन मे गई, मैं भी हो गई लाल॥ |॥ 
जिम पावन मुद्दे बहु फिरे, घूसे देस विदेस। 
पिया मिलन जब होइया आँगन भया विदेस ॥ 2॥ 


[235] 
उलि समाना आप मे, प्रगटी जोति अनंत । 
साहेव सेवक एक सेंग, खेले सदा बसन्‍्त॥ ॥ 
जोगी हुआ झलक लगी, सिटि गया ऐंचातान। 
उलदि समाना आप मे, हुआ ब्रह्म समान॥ 2॥ 


[236 ] 
सखि, वह धर सबसे न्यारा, जहें पूरन पुरुष हमारा॥ 
जहाँ न सुख-दुख साँच-झूठ नहिंपाप न पुन्त पसारा। 
मद दिन रेन चद नहहे सूरज, बिना जोति उजियारा॥ 
भहिं तहें ग्यान-ध्यान नह जप-तप बेद-कित्तेव न बानी। 
करनी, धरती, रहनो, गहनी ये सब उहाँ हेरानी॥ 
घर नहिं अधर न वाहर-भीतर, पिड-ब्रह्मण्ड कछु नाही। 
पाँच तत्त गुत तीन नहीं तहें, साखी सब्द न ताही॥ 
मूल न फूल वेल नहिं वीजा, बिना बृच्छ फल सोहै। 
ओह-सोह अध ऊरध नें, स्वासा लेखन को है॥ 
नहि निरगभुन नहिं अबिगत भाई, नहिं सूछम-अस्थूल। 
नहिं अच्छर नहिं अवगत भाई, ये सब जग के मूल 
जहाँ पुरुष तहेंवा कछू नाही कह कबीर हम जाना। 
हमरी सेन लखे जो कोई, पाद॑ पद भिरवाना॥ 23 ॥ 


236, ओहं->ओंकार | 


474 | हजारीप्रसाद हिवेदी ग्रत्यावली-4 


[237 ] 


हेरत हेरत हे सखी, रह्मा कबीर हिराइ। 
बूँद समानी समेंद में, सो रुत हेरी जाइ॥ 7॥ 
हेरत हेरत हे सखी, रह्मा कवीर हिराइ। 
समेंद समाना बूंद मे, सो कत हेरुया जाइ॥ 2॥॥ 


[238 ] 
हदे छांड़ि बेहूदि गया, हुआ निरंतर वासा 
कॉबल जु फूल्या फूल विन, को निरपे निज दास ॥  ॥ 
कबीर मन मधुकर भया, भेया निरंतर बास। 
केवल जु फूल्या जलह वित, को देखें मिज दास॥ 2 ॥ 
अंतरि कंबल प्रकासिया, ब्रह्म-बास तहेँ होइ॥ 
मन मेंवरा तहेँ लुबवधिया, जाणंगा जन कोइ॥ 3 ॥॥ 


(239 ] 
ह॒दूद छांड़ि बेहद गया, किया सुन्नि असनान । 
मुनि जत महल ने प्रावई, तहाँ किया विश्राम ॥| 4 ॥॥ 
देखो कर्म कवीर का, कछु प्ररव-जनम का लेख । 
जाका महल न मुनि लहै, सो दोसत्त किया अलेख ॥। 2 ॥ 


[240 ] 


नींव विहूगा देहरा, देह बिहृगा देव। 
कबीर तहाँ बिलंबिआ, करे अदख को सेव ॥/ ! ॥ 
देवल मांहै देहुरी, तिल जें है विसतार | 
माँहँ पाती माँहि जल, माँहँ पूुजणहार॥ 2 ॥ 


[ 247 ] 
सूँ तूँ करता तुझ गया, मुझ में रही म हूं । 
बारी फ़ेदी वलि गई, जित देखीं तित तूँ ॥॥ । ॥ 
लवा मारय दूरि धर, विकट पंथ बहु भार। 
कहो सतो क्यू पाइए, दुरलभ हरि-दीदार ॥ 2॥ 


239. दोसत किया अलेख ८ अल पुरुष को दोस्त बताया ) 

240. नीव विहूणा देहरा < बिना नीव का देवालम । देहरी ८ देहली । माह" 
जल - उसी में पत्र-पुपष्प और उसी में जल । 

24. हूँ ८ अहूंनाव। 


कबोर / 475 


[242 ] 


अगम अगोचर गमि नही, तहाँ जग्रमगर जोत्ति। 
जहाँ कवीरा बंदगी, पाप-पुन्त नहीं होति॥ |॥ 


[243 ] 


दौकी दाधी लाकड़ी, ठाढ़ी करे पुकार। 
मति बसि पड़ी लुहार के, जाले दूजी वार ॥ ! ॥ 
जो अग्य सौ आँधवे, फूल्या सो कुम्हलाइ॥ 
जो चिणियाँ सो ढहि पड़े, जो आया सो जाइ॥ 2 ॥॥ 


[244 ] 


दूर वे दूर वे दूर वे दूरमति, दूर की वात तोहि बहुत भावे। 

अहै हज्जूर हाजीर साहव धनी, दूसरा कौन कहु काहि गाव ॥ 
छोड़ दे कलपना दूर को घावना, राज तजि खाक मुस काहि लावे। 
पेड़ के गहटे तें डार-पल्लव मिले, डार के गहे-नहि पेड़ पावे। । 
डार औ पेड़ और फूल-फल प्रगट है, मिले जव गुरू इतनी तगम पे। 

सपति-सुख-साहबी छोड़ जोगी भये, सून्य की जात बनपंद जाये। । 
कहहिं कब्बीर वनखंड से क्या मिले, दिलहि को सौज दीदार पराव। 


[ 245 ] 
मालन आवत देख करि, कल्षियाँ करी वुझर। 
फूले फूले चुनि लिए, काहिद देमारी बार ॥ ॥॥ 
फाग्रुन आवत देखि करि, वन गूवा मठ माडि। 
ऊँची डाली पात हैं, दिन दिन वीदे बॉ ॥ 2 ॥ 
पात अड़ेता थीं कई, युद्र वस्वंट बंदर । 
अवके बिछुड़े ना मिस, कि दूद बढ ४2 ॥3॥ 


[246 | 
कहना था सो कद दिद्ा, ढक क्रब्ट कढ़ा मे जाया 
इक रहा दूगा गया, रिया यदढूदर गमायवाव मर 


243. दीकी दावी - दाठल्दि ढ़ जी हुई। ऑक्डेल्आल्छ हो. 
चिणियाँ > हो चुडाबक४ पर 

246. उनमुनि > बसाय्रय वडिविकृत सतना 
परम (|, दढ़ ८६ ४६ स्वत) । 
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उनमुनि सो मन लागिया, गयनहिें पहुँचा आय। 
चाँद-विहूना चाँदना, अलस निरंजन राय॥2॥ 
गगन गरजि बरसे अमी, वादल गहिर गेभीर। 
चहुँ दिसि दमके दामिनी, भीजे दास कबीर॥ 3॥ 


[247 ] 


अरे इन दोहुन राह न पाई। 

हिंदू अपनी करे वंड़ाई गागर छुवन न देई। 
वैस्या के पाइन-तर सोवे यह देखो हिंदुआई। 
मुसलमान के पीर-औलिया मुर्गी मुर्गा खाई। 
खाला केरी बेटी व्याहै घरहि में करे सगाई। 
बाहर से इक मुर्दा लाये धोय-धाय चढ़वाई। 
सब सखियाँ मिलि जेवन वैठी घर-भर करै बड़ाई। 
हिंदुन की हिंदुवाई देखी तुरकन की तुरकाई। 
कहे कवीर सुनो भाई साधो कौन राह हूँ जाई। 


(248 | 


साधो, एक आपु जम्र माही । 

जादू करम-भरम है किरतिम ज्यों दरपन में छाहीं। 
जल-तरंग जिमि जल तें उपजै फिर वा मारहि रहाई। 
काया आई पाँच तत्त की बिनसे कहाँ समाई। 
याविधि सदा देह गति सबको या विधि मर्नाह विचारों । 
भाया होय न्याव करो न्यारों परम तत्त निरवारों। 
सहज रहै समाय सहज में ना कहूँ आय न जावे। 
धरे न ध्यान करे नहिं जप-तप राम-रहीम न गावे। 
तीरथ-वरत सकल परित्यागे सुन डोर नहिं लावे। 
यह धोखा जब समझि परे तब पूजे काहि परुजावे॥ 
जोग, जुगत में भरम न छूटे जब लग आप न सूझे ) 
कह कबीर सोइ सतगुरु पूरा जो कोइ समझे बूके ॥ 


[249 ] 
(भाई रे) डुई जगदीश कहाँ ते आया, कहु कवने भरमाया। 
अल्लह-राम-करीमा केसो, (ही) हजरत नाम धराया ॥ 
गहना एक कनक तें गढ़ना, इनि महें भाव मे दूजा। 
कहन-सुनन को दुर करि पापिन, इफ मिमाज इक पूजा ॥ 


फबीर / 477 


वही महादेव वही महंमद, ब्रह्मा-आदम कहिये। 
को हिंदू को तुरुफ कहावे, एक जिमी पर रहिये ॥ 
चेद-कितेव पढ़ें वे कुतुवा, वे मोलाना वे पाँडे] 
बैगरि वेगरि नाम धराये, एक मटिया के भाँडे॥ 
कहूँहि कबीर वे दूनो भूले, रामहिं किनहें न पाया। 
वे सस्सी वे गाय कटायें, वादहिं जन्म गेंवाया॥ 


[250 ] 

संतो, राह दुनो हम डीठा। 

हंदु-तुस्क्त हटा नहिं माने, स्वाद सबन्हि को मीठा ॥ 
हिंदू बरत-एकादससि साथें, दूध-सिंघारा सेती। 
अन को त्यागे मन को न हटके, वारन करें सगोती ॥ 
तुरुक रोजा-मीमाज गुजारे, विसमिल वाँग थुकारे। 
इनकी भिस्त कहाँ तें होइहे, साँके मुरगी मारे॥ 
हिंदु की दया मेहर तुरुकन की, दोनौ घट सो त्यागी। 
वे हलाल के झटके मारे, आगि दुना घर लागीवा 
हिंदु-तुरक्क की एक राह है, सतग्रुर इह्ू बताई। 
कहूँहि कवीर सुनहु हो सतो, राम न कहेउ खुदाई ॥ 


[.23: 7] 
बन्दे तोहि बन्दिगी सों काम, हरि बिन जाँचि और हराम । 
दूरि चलणों कूंच वेगा इहाँ नही मुकाम ॥ 
इहाँ नही कोई यार दोस्त, गाँठि गरथ ना दाम । 
एक एके संगि चलणाँ, बीचि नही विश्राम ॥ 
संसार-सागर विपम तिरणोाँ, सुमरि ले हरि-माम । 
कहै कबीर तहाँ जाइ रहणा, नगर वसत निधाँन ॥। 


[252 ] 
वेद-कतेव इफतरा भाई दिल का फिकर न जाई। 
टुक दम करारी जो करहु हाजिर हजूर खुदाई॥॥ 
वदे खोजु दिल हर रोज ना फिरि परेसानी माहि। 
इह जु दुनिया सहद मेला दस्तगीरी नाहि।॥ 


25. कूँच वेगा -- अपरिचित स्थान की यात्रा । 
252. इफतरा ८ मिथ्या | दरोग ८ झूठ । हक - सत्य । खालिक ८ सृष्टिकर्ता। 
खलक - जगत्‌ । 


256. 
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देस-विदेसन हों फिरा, गाँव गाँव की सोरि। 
ऐसा जियरा सा मिला, लेवे फटकि पिछोरि ॥2॥ 


[256 ] 


घून्य मरै, अजपा मरे, अनहूद हू मरिं जाय । 
राम-सनेद्ी ना मरै, कह कवीर समुझाय॥। 


का कहना है कि बाजन्तरी से संसार के लोगों की नामा मतवाली बाणी 
और कलि ककुही से वेदुआ शास्त्री पुराणिक आदि का तात्पयं है ( त्रिज्या, 
पृ. 647), परन्तु सीधा अर्थ यह जान पड़ता है कि तेरे भीतर जी उत्तम 
आनन्द-ध्वनि है उसे ही वजने दे, दुनियाबी टण्डों मे न पड़ । तुझे दूस रो की 
क्या पड़ी है, अपनी ही सम्हाल ! विश्व. मे कलि-कुकुरी पाठ है और अर्थ यह 
किया गया है कि यह शरीर यन्त्र (वीणा) है और वजानेवाले के अधीन 
है। वह जैसा चाहेगा, वजायेगा। तू मत को 'जो बैकल कुकुरियों के समान 
है', मत छेड़, नहीं तो उसका विप तुझे भी बेकल कर देगा। 

राम के प्रति प्रेम भवितिशुल्य समाधि, अजपाजाप और अनह॒द नाद की 
अनुभूति की अपेक्षा अधिक महत्त्वपूर्ण और शाश्वत है। 


तुलसीदास : स्फुट रचनाएं / 497 


और मानस की रचना के गीछे किसी विशिष्ट शक्ति का हाथ है । 
इस देश में 'परर्वती' कितना सुन्दर झब्द है ! 'पार्वती' देश के तीन खण्डों 

का प्रतीक है--एक इसका पर्वत, दूसरा इसका मैदानी और तीसरा इसका समुद्री 
खण्ड । इन तीन स्थानों की तीन देवियां है और पता नही किस काल से सयम और 
प्रेरणा उपस्थित करती आ रही है। पर्वत-कन्पा पार्वती से अधिक महिमामय शब्द 
हम ग।यद कोई न पा सकें। सीता को आश्षीर्वाद देते समय अनुसुइया ने कहा 
था--“पाव॑ती के समकक्ष हो ।” दूसरी देवी है भूमि-सुता सीता, जानकी । तीसरी 
है सामर-पुत्री लक्ष्मी । ये तीन देवियाँ इस देश मे हमारे गृहस्थ जीवन, हमारी 
माताओं और हमारी बहनो का आदर्श रही है और इसी आदर्श के सहारे हम 
जीवित है। वस्तुत. सारी नदियाँ पार्वती है। शिव की जो दो पत्नियाँ कही जाती 
है, वे है गंगा और पार्वती, ऐसी पार्वती जो पवित्रता की अन्तिम कोटि है। ऐसी 
पार्वती के मन में कुछ सन्देह है । 'सन्देह” और 'सशय/---इल दो शब्दों को तुलसी- 
दास ने बार-बार कहा है, कितनी वार कहा है, यह मैं आपको बता नही सकता । 
उनके मन में कोई ऐसी वात थी कि इस युग मे लोग सशय या सन्हेह मे पड़े है। 
बह संशय या सन्देह उन्होंने भरद्वाज के मुख से कहलवाया, गरुड़ के मुख से कहल- 
वाया और पार्वती के मुख से कहलवाया । सबसे अधिक उन्होने यह्‌ पावेती के मुख 
से कहलवाया : 

साथ एक ससठ बड़ मोरें। 

करगत बेदतत्व सब तोरें॥ 


दक्ष-सुता की शंका 
“क्या राम वही है जो दशरथ के वेटे है या कोई दूसरे है? --इस प्रकार की 
शकाएँ पार्वतीजी ने कही । पार्वतीजी का तो यह है कि वे जब पर्वत-कन्या नहीं 
थी, दक्ष-सुता थी, सती थी, तव से ही उनके मन में सन्देह था। उसका फल भी 
भोगा उन्होने । एक बार ज्षिव, सती के साथ विचरण कर रहे थे। उसी समय राम, 
लक्ष्मण के साथ सीता के वियोग मे भटक रहे थे। सती ने अब राम को साधारण 
नर की तरह यो बिलाप करते देखा तो उनके मन में सन्देह हुआ कि ये ब्रह्म नही 
है। शिव ने उन्हे बहुत समझाय। और सन्देह दूर करने का बहुत यत्व किया, पर 
उनऊा सन्देह दूर नही हुआ । इस पर झिव ने कहा : 
जौ तुम्हरें मन अति सदेहू। 
तौ किन जाय परीछा लेहू ॥ 
सती ने सीता का भेस धारण किया । राम ने उन्हे देखा तो पूछा, “आप यहां 
कैसे आ गयी ? वुपकेतु कहाँ है ?” राम सती के छलावे में नहीं जाये । 
शिव से भी उन्होंने झूठ बोला, “आपके कारण मैंने उनकी कोई परीक्षा नही 
ली, उन्हे प्रणाम करके ही चली आयी ।”” तुलसीदास कहते है कि यह सब भगवान्‌ 
की माया है। 
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पार्वती की शंका : शिव हारा तिवारण 


एक दिन पावेती मे बड़े प्रेम और विनयपुर्वक शिव से कहा कि भेरे सन्देहू मिठा 
दीजिए | पार्वती के रूप मे अवतरित होकर भी उनके मन से सन्देह नहीं गया-- 
“क्या राम वही अयोध्या के राजा दशरथ के पुत्र हैं या अजन्मा और विर्गुण ब्रह्म 
है ” अगर राजा के बेटे है तो ब्रह्म कैसे ?” शिव ने प्रसन्‍न होकर कहा, “अच्छी 
बात है, जो तुम्हें पूछना है, पूछो ।” पार्वती ने ॥रह सवाल किये। इनका उत्तर 
“रामचरितमानस' मे है। पहला प्रश्न था कि जो निर्मुण है वह भनुष्म-वेश कैसे 
धारण कर सकता है ? इसके वाद पाती ने रामचरित की कथा पूछी | कथा के 
बाद चार सवाल और किये | स/्त सवालों से कथा आए जाती है। शिव ने भक्ति 
का स्वरूप समझाया और यह भी बताया कि ज्ञानी लोग किस अवस्था में रहते है। 
अन्त में शिव ने यह भी कह दिया कि जो कुछ पूछने से रह गया है, उसका भी 
जबाव ले लो । इसलिए तुलसीदासजी ने वर-बार इस कथा के बारे में कहा है-- 

रामकथा सुदर करतारी 

ससय बिहस उड़ावनिहारी ॥) 


तुलसी के दो रूप 
तुतसी शसजी के दो रू है--एक तो बहुत ही सवेत कलाकार का रूप और 
दूसरा बह रूप जिसमे वे स्वयं को विल्कुल भूल जतति हैं और एकमैक हो जाते हैं। 
मे समष्टि-चित्त मे एकमय हो जाते है । शिव के साथ एकमेक होने की स्थिति यह 
है; 
रचि महेस तिज म/नस राखा। 
पाइ सुसमउ सिवा सन भाषा॥ 
तुलसीदासजी का 'रामचरितमानस' उमरा-शम्भु-संवाद है। कथा की योजना 
इस प्रकार की गयी है कि बाद में यह भरद्वाज-याजवल्क्य-सवांद भी हो जाता है 
और गरुड़ तथा कासमुशुण्डि-संबाद भी । लेकिन तुलसीदासजी के मन में यह उमा- 
शम्भु-संवाद है। कथा समाप्त होने पर भी उमा-झम्मु-संवाद कहा गया है) 'उत्तर- 
काण्ड' के 52वें दोहे के बाद, सातवी चौपाई के बाद कथा सचमुच समाप्त-सी हो 
गयी है। वहुत-से आधुनिक समालोचक कहते है कि काव्य को तो यही समाप्त कर 
देता चाहिए था, क्योकि इसके बाद भकित का उल्लेख मिलता है। पार्वती में कहा 
हैः ग 
हरिचरित्रमानस तुम्ह गावा। 
सुनि मैं नाथ अमित सुस्र पाया ॥ 
लेकिन प/(वंती के मुस से यह नही निकला कि सन्‍्देंद्ग दूर ही गया। जब कमा 
समाप्त होती है तब पाती कहती हैं 


चुलसीदास : स्फुट रचनाएँ / 499 


नाथकृपा मम्र मत संदेहा। 
रामचरन उपजेउ नव नेहा ॥ 
बही कथा समाप्त होती है। सच है, जब तक प्रश्नकर्त्ता का सन्देह दूर नहीं 
हो जाता, तब तऊ बात कैसे खत्म हो सकती है ? 


समालीचकों का पूर्वाभास 


लगता है कि उन्हे यह आभास थाकि आग्रे चलकर कभी समालोचक यह कहेंगे 
कि कथा तो उत्तरकाण्ड के 52वें दोहे के बाद समाप्त होनी चाहिए थी, अतः 
उन्होंने शिव के मुख से कहलवां दिया : 

रामचरित जे सुनत अधघाही। 

रस विसेप जाना तिन्‍्ह नाही॥ 

आधुनिक आलोचक रस तक तो जाते है, पर रस-विशेष तक नही जाते। रस- 
विशेष क्या है ? तुलसीदासजी मे संकेत दिया है : 

ब्रह्म पयोनिधि मदर ज्ञान सन्त सुर आहि। 
कथा सुधा मधि कार्दाहिं भगति मधुरता जाहि ॥ 

“यह ब्रह्म समुद्र है, सन्‍त देवता हैं और ज्ञान मन्दराचल पव॑त है। इस 
प्रकार मथने पर जी अमृत निकला है उसका नाम 'हरि-केथा' है। पर वात यही 
खत्म नही होती । हरि-कथा ठीक है, वह अमृत है, लेकिन भक्ति उसकी मधुरता 
है। जब तक वह नही तब तक कोई लाभ नही, इसलिए रस-विशेष और कुछ नही 
“भवित' ही है। 

भवित क्या है ? इसे भी तुलसीदासजी ने बहुत ही स्पष्ट शब्दों में कहा है : 

विरति चर्म असि ज्ञान मद लोभ मोह रिपु मारि। 
जय प।इअ सो हरिभगत्ति देख खगेस विचारि॥ 

चम ढाल को कहते हैं । बुरे कर्मों से स्वयं को अलग रखना, इसे विरति कहते 
है । अत: विरति ढाल है और ज्ञान तलवार है। इससे मद, मोह, लोभ शत्रुओं को 
मारकर जो भक्ति पायी जाती है, वह हरि-भक्ति है। मद, मोह, लोभ से युक्त 
जो है, वह भक्ति नही है। यह हरि-भक्ति उस अमृत की मधुरता है । 

सुलसीदासजी ने कई स्थानो पर अपने भक्तिभाव को निचोड़कर रख दिया 
है। उस युग के लोगो मे जो सन्देह थे, 'रामचरितमानस” उन्हें दुर करने के लिए 
था। एक स्थान पर कहा गया है कि जो विपयी, लम्पट, बगुलें, कौने है ये मानरा- 


स्वरूप इस सरोवर के निकठ जाने का साहस नही करते । जब कथा रामाप्त हुईं 


ती शिव से पूछा गया कि आपने तो कहा था कि बगुला, काग, लम्पद आदि गानस- 
रूपी सरोवर के पास भी नहीं जाते, फिर काग्रमुशुण्डिजी ये यहू कथा कैगे सुनी ? 
इस दृष्टान्त द्वारा उन्होंने सारे भक्ति-तत्त्व की निभोड़कर रत दिया है; सारे 
उपनिपदो को दुहकर रख दिया है ! 


500 | ह॒जारीप्रसाद द्विवेदी प्रस्यावली-्व 


पावंती के मुख से ही क्‍यों ? 


तुलसीदास के मन मे जो प्रश्न है उसे वे भरद्वाज से भी कहलाते है और गरड़ से 
भी, लेकिन पावंती से वे उसे बहुत विस्तृत रूप मे इसलिए कहलवाते है कि मावंती 
को गरिमा बहुत है, उनके मुख से जो प्रश्न निकलते है वे स्वतः गुरुतापूर्ण हो जाते 
है। 

“रामचरितमावस' एक तीसरा भागवतरूप है। यह एक भविष्य-निरपैक्ष और 
व्यक्ति-सापेक्ष रूप के बीच का रास्ता है। समप्टिगत चित्त की ऐतिहासिकता के 
हूप में राम की कल्पना है। इसीलिए तुलसीदास ने कहा कि पथ बहुत अच्छे है, 
लेकिन पथ मे असन्य भक्त सबसे बडा है। अनन्य भक्त की बुद्धि स्थिर रहती है। 
वह क्षणिक नही होती, नित्य बनी रहती है ! उस यद्दी भासता है कि यह जो वर- 
अचर सासारिक रूप दिखायी दे रहा है, वह भगवान का रूप है। इसी रूप में 
सगुण भगवान्‌ है। रामायण की स्थापना इसी हूप में है। 

['कादम्बिनी' अक्तूबर /श2 


संशय पर विजय _ 


चार सौ वर्ष पहले तुलसीदास अवधपुरी में राम-कथा लिखने बेंठे थे । लिस सकेंगे! 
-+संशय और असमंजस से चित्त व्याकुत था। जीवन में उन्होंने केवल दु खे ही 
सहा है, चारो ओर से उपेक्षा और अपमान की चोटों पड़ी है, राम-कथा पर वी 
भरोसा है लेकिन मन का सभ्य नहीं जाता। 

करन चही रघुपति गुन गाहा। 

लधु मति मोरि चरित अवगाहा ॥ 

सूस्त न एकउ अग उपाऊ। 

मन जति रंक मनोरध राऊ॥ा 

मति पति नीच ऊँचि रुचि आछी। 

चहिय अमिय जग्र जुरर न छाछी | 

कैसे पार पाजोंगे सनताराम ? दुनिया इतनी सीधी नदी है कि तुम्हारी बाते 

सुन लेगी। जपने लियो, अपने पडो, यहाँ तक तो ठीऊ है : 

विज कवित्त केंहि लाग न नीका। 

सरस होउ जबबा अति फीकाताो 
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हों ही नही । भारी असमंजस है | कविता के महासमुद्र का पार पायेंगे ? हतुमानजी 
को थे स्मरण कर चुके हे, पर झिझ्क जा नही रही है। कस होगा ? कविता कठिव 
साधना है; 
धर कवि न होउें नहिं वचन प्रवीनू। 
सकल कला सव विद्या हीनू॥आ 
आखर अरथ अलंकृति नाना। 
छंद प्रदंध. अनेक विधानाओ 
भाव भेद रस भेद अपारा। 
कवित दोप गुन विविध प्रकारा ॥ 
कवित विवेक एक नहिं मोरे। 
सत्य कहो लिखि कामद कोरे॥ 
इधर से वे निराश है। कवित्व-रसिक को दायद वे आक्ृष्ट न कर सकें, पर राम- 
पद में प्रीति रखनेदाले को तो कर सकते है ! 
भनिति मोरि सब गुन रहित , 
बविस्व॒ बिदित गुन एक। 
सो विचारि सुनिहहि सुजन, 
जिन्हव् बिमल विवेक ॥ 
अच्छा, कविता का विवेक.नही है, कवि कहलाने की क्षमता नही है; पर आदमी 
तो हो, साधुशोल व्यक्ति क्या कम महत्त्वपूर्ण है? पर तुलसीदास को इसमें भी 
हिचक है: * है 
बंचक भगत कहाई राम के। 
किकर कंचन कोह काम के॥। 
तिन महूँ प्रथम रेस जग मो री । 
धीग धरम घ्वज धंध्रच घोरी ॥ हि 
जो वचक भगत है--धीय (प्रा. धिग्गज, धीन्‍्ग, से. धिग्गय), सिंवक्रार पौख, 
कंचन के क्रिकर है--धर्म ध्वजी, पासण्डी, कोह या क्रोध के किकर हैं--पंधपच/ 
इन्द्र (धन्धा) कलद्वू रचनेवाले है, काम के किकर है--धोरी हैं, बोझा ढोनेवाने 
टटूदू या वाजि है, जो जायुवेंद में वाजीकरण के आदर्श हैं, उनमे में पहती कतार 
मेहूँ। 

थ एक प्रकार के सनन्‍्तों का बहुत गुणगान किया गया है, ये दूसरों के परमापु 
बराबर गुण को भी पंत बनाकर आनन्दित होते हूँ -बे लोग 'परगुष पमापून 
पर्बृतीइृत्य नित्य॑ मिज दुदि बिलमन्तः/ हैं । सुलसी उनमे अग्रणी हैं पर उन दूध 
सस्तो वी चर्चा बदुत कम की गययो है जो अपना छोटी-सी श्रुटि को परत इनाइर 
प्रयाद करते फिरते हैं। 'मो सम झोन छुदिल सल कामी', महाँ भी बढ़ी व 
है। कौन माजेगा कि तुलसीदास सचमुच ऐसे थे ? परस्तु झिये अपनी भुटियों 
के कदुत का इस प्रकार वा साहस है ? तुतसीदास की प्िक्षक बदाँ भी स्याल ह+ 
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त्यों है। न कवि है, व भगत हैं और फिर भी राम-कथा कहने की व्याकुलता फटी 
पड़ती है, रोके नही रुकती | तो फिर एक भरोसा और रह जाता है : 
एहि महुँ रघुपति नाम उदारा। 
अति पावन पुरान श्रुति सारा॥ 
मंगल भवन अमंगल हारी। 
उमा सहित जेहि जपत परुरारी॥ 
भनिति विचित्र सुकविकृत जोऊ। 
राम नाम विनु सोह न सोऊ॥ 
विधु वदनी सब भाँति सेंवारी। 
सोह ने वसन विना वर नारी॥ 
सब हो और सोहाग-वसन न हो तो सुन्दर स्त्री भी नहीं शोभती, हो तो असुर्दर 
भी अच्छी लगती है । भक्ति ही तो कविता का सोहाग है : 
जदपि कब्ित रस एकौ नाही। 
राम प्रताप प्रयट एहि माही ॥ 
सोइ भरोस मोरे मं आवा। 
केहि न सुसंग वड़प्पनु पावा॥ 
धूमोी तजे सहज करुआई। 
अगर प्रसंग सुगंध बसाई॥ 
भनित्ति भदेस वस्तु भलि बरनी। 
राम कथा जग मंगल करनीवा 
मंगल करनि कलिमल हरनि तुलसी कथा रघुनाथ की। 
गति कूर कविता सरित की ज्यों सरित पावन पाथ की। 
अभू सुजस-संगति भमिति भलि होइहि सुजब मंनभावनी । 
भवे अंग भूति मसानकी सुमिरति सुहावरनि पावनी ॥ 
प्रिय लामिहि अति सर्वाहि सम भनिति रामजस सग। 
दाझ विचार कि करइ कोइ बर्दिय मलय प्रसंग ॥ 
स्यास सुरभि प्र विसद अति गुनद करहि सब पाद। 
गिरा आम्य सियराम जस गार्वाह सुनाहि सुजान॥ 
भह भी ठीक है। लेकिन एक सझय अब भी है। रामकथा यदि लीक से हट जाय, 
पैसा झुछ लिखा जाय जो अब तक नही लिखा गया, तो लोग क्या कहेंगे ? लीक से 
हंटे बिना जो चाहते है वह दे नही सकेगे। हटने पर अच्छे-भले लोग भी अचरज 
है शु फाड़कर देखेगे---वया कह रहा है यह ! मयर दराम-कथा की कोई सीमा 


राम अनंत अनत गुन अमित कथा बिस्तार। 
दैकड़ों सुति आचरज न मानिह॒हि जिनके बिमल बिचार॥आ 
में कवियों ने रामकथा को सपने-अपने ढंग से लिखा है। यह भी कहा 
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अस मानस मानस चस चाही। 

भइ कवियुद्धि विमल अबगाही। 

भयेउड हृदय जानन्द उछाहू। 

उमगेउ प्रेम प्रमोद प्रवाहु॥ 

चली सुभग कविता सरिता सो। 

राम बिमल जस जल भरिता सो॥ 

सरजू नाम सुमंगल मूला। 

लोक वेद मत मजुल कूला॥ 

नदी पुनीत सु भानसनन्दिनि। 

कलिमल तृुन तरु मूल निकन्दिनि ॥ 
आरम्भ में कवि ने “बन्दे” (सस्कृत मे) और 'बन्दों” (हिन्दी मे) कहकर वन्दना 
की, फिर 'प्रणवों' कहकर जनेक ऋषि-मुनि-देवता को प्रणाम किया, रह-रहकर 
'विनवो' कहकर गुहार भी की, परन्तु क्रिया उत्तम पुरुष की रही । छायद ही कही 
वह अपने सीमित “मैं” को भूल सका हो । “रामचारितमानस' के चौतीसवों दोहे तक 
उसका 'मैं-पन' मुखर था। परन्तु 33वें दोहे के बाद ही इस स्थिति में परिवर्तन 
होने लगा। उसका 'मैं-पन' धीरे-धीरे हटता गया। तुम्हे क्या करना है बाबा, यह 
किसी एक व्यक्ति की रचना ठो होने नही जा रही है, यह तो विश्वात्मा--शिव 
की रचना है: 

रामचरित मानस मुनि भावन। 

बिरचेउ दाम्भु सोहावन पावन ॥ 

शिवजी ने ही इसे रचकर मन में रखा था। वह 'सोहाबन' भी है और 'पावन' 
भी है। तुम्हारा तो इतना ही भर काम रह गया है कि उस विश्वात्मा के मानस के 
साथ अपने मातस को एकमेक कर दो। यहाँ से कवि ने वन्दना, प्रणाम, गुहार, 
निहोरा का रास्ता छोड़ दिया । अब एक ही रास्ता है--स्मरण ! स्मरण, जिसमे 
व्यक्ति-चित्त समप्टि-चित्त के साथ सम्बन्ध-स्थापन करता है। कवि 'अब', अर्थात्‌ 
इस दूसरे दौर मे, 'सुमिर्न' करता है। अपने 'मैं' की सीमा मे बेंषे मन को घीरे- 
धीरे सीमा की चहारदीवारी से मुक्त करता है : 

अब सोइ कहें प्रसग सब, 
सुमिरि उम्मा - वृषकेतु। , 

“अव' वह विश्वात्मा के साथ सामरस्य की स्थिति में आता है। अभी थोड़े समय 
पहले तक जो “कवि न होठें नाहह चतुर कहाऊं', 'कवित विवेक एक नह मोरे, 
सत्य कह्ौं लिखि कागद कोरे” आदि कहकर अत्यन्त दीनता प्रकट कर रहा था, 
बह व्यक्ति-सीमा की कुण्ठा थी। वह झिझक उसी क्षण समाप्त हो गयी जब वह 
स्मृति-रज्जु [ 'सुरति लेजुरी ( कबीर ) ] के सहारे विश्वात्मा तक पहुँचा। 
विश्वात्मा के साथ सामरस्य का अहसास होते ही व्यक्ति-सीमाबद्ध तुलसीदास को 
फाड्कर एक व्यक्ति-निरपेक्ष 'तुलसी' निकलता है, वह उत्तम पुरुप के सर्वनाग 
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और क्रिया-छूपों का प्रयोग छोड देता है। 'अव' वह 'कवि' है: 
रचि महेश निज मानस राखा। 
पाइ सो समय उस्ा सन भाषा ॥ 
शम्भु प्रत्ताप सुमत्ि हिय हुलसी ) 
रामचरितमानस कवि तुलसी ॥ 
करत भनोहर मति अनुहारी। 
सुजन सुचित सुमि लेहु सुधारी ॥ 
ज्यों ही उसे शिव--जर्थात्‌ विश्वात्मा--के प्रसाद की अनुभूति हुई, उस्ते 
विचित्र अनुभव हुआ | अब तक जो वह “लघु मति', “नीच मति', 'भोरी मति' 
'रंक मन' का रोना रो रहा था, वह सीमित और पृथकूत्व बुद्धि का विकल्प था । 
अब उसे सुमति के उल्लसित होने की वात कहने मे रचमात्र हिचक नहीं है। अभी 
तक वह जो “भदेस भनितति', 'भनिति मोर सब गुन रहित, “मिराग्राम्य' आदि का 
रोना रो रहा था, वह भी सीमित चित्त का विकल्प ही सिद्ध हुआ। अब 'मत्ति 
अनुहारी', 'मनोहर' रचना की बात करने लगा। यह नयी मति 'सुमति” है, वही 
ठोस आधार बनी | हृदय ने अगांध सरोवर का रूप धारण किया। वेद-पुराणरूपी 
अग्राध समुद्र से रस खीचकर सन्‍्तजनरूपी मेघ की धारासार वर्षा से उसका हृदय 
लबालव भर गया और फिर उमगकर कविता की स्रोतस्विनी बह चली, उमड़कर 
बही, घहराकर चली | कवि अपने विकल्प से दोलायमान सीमित चित्त से मुक्त 
होकर दूर खड़ा होकर इस हृदय-सिन्धु के उद्देल उमंग को देख रहा है---कविता- 
सरिता वह रही है ! हाँ, वह भनिति-भदेस नही है, वह सचमुच सुकविता है। कवि 
स्वयं स्वयं को देख रहा है । वह्‌ जैसे कोई और हो, दीन तुलसी अब वह नही है। 
वह सहज समाधि की अवस्था में आ गया है। सहज समाधि -“यत्र मनसा मनः 
समीक्ष्यते', जहाँ मन से ही मन को देखा जाता है ! 
सुमति भूमि थल हृदय अग्राधू। 
बेद पुरान उदधि घन साधू॥ 
चली उमग्रि कबिता सरिता सी। 
राम विमल जस जल भरिता सी ॥ 
कविता वेमपूर्वक वह्‌ चली है। अब वह रुकने का नाम नहीं लेती | सारे विकल्पों, 
विचिकित्साओ, कुण्ठाओ को ढहाती हुई कविता चल पड़ी है। लोक और वेद, दो 
किनारों में वेगपूर्वक वहती हुई यह मानसनम्दिनी पवित्र सरयू की धारा के समान 
बह निकली है। 'कवि तुलसी' स्वयं देख रहे हैं, जेपे वह उनकी रचना न होकर 
_ कोई अदभुत दृश्य हो। कविता-सरिता वह रही है, उद्ाम वेग से बहू रही है-- 
* डमगी हुई, उमंगित, हुलसी हुईं, उल्लसित ! 
“रामचरितमानस' की कविता के ” मं की यह कहानी अद्भुत है, बिल्कुल 
रोमाचक ! 
*रामचरितमानस” की रचना के_पीछे जितना असमंजस, संशय, विपाद, 
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वितक॑, झिझक है, वह संसार के शायद ही किसो कवि के काव्य में बताया गया हो 
होता सवको हे, पर उद्देश्य सीमित होने दे: कारण उसकी चर्चा या तो की ही नही 
जाती या थोड़े मे कह दी जाती है। 'रामचरित्मानस! का उद्देश्य बहुत बड़ा था : 
रामचरित मानस मुनि भावना 
विरचेउ शम्भु सोहावन पावन ॥ 
त्रिविध दोप दुख दारिददावन। 
कलि कुचालि कलि कलुप नसावन ॥॥ 
व्यक्ति की समप्टि-चेतना के साथ निमज्जित होने की प्रक्रिया का ऐसा सच्चा 
ओर हृदयहारी वर्णन दुलंभ है--शायद अलम्य ! 'रामचरितमानस' लिखकर 
तुलसीदास ने परम विश्वाम पाया था : 
जाकी कृपा लवलेस ते मतिमद तुलसीदासहूँ। 
पायो परम विश्वाम राम समान नाही प्रभु कहूँ ॥ 
सारी कथा लिख लेने के बाद उन्होने इसके छः गुणो का स्वयं अनुभव किया : 
यह शुभ झम्मु उम्रा सवादा। 
सुख सम्पादन शमन विधादा॥ 
भव भंजन _गजन सन्देहा। 
जन रज्जन सज्जन प्रिय एहा॥ 
यह आगे चलकर अक्षरद्गः सत्य सिद्ध हुआ! न जाने इस ग्रन्थ से कितने लोगों 
ने परम विश्वाम पाया, न जाने कितनो फे सशय और विपाद दूर हुए, न जाने कितनों 
को भवभीत्ति से त्राण मिला और इसकी जनर॑जनता और सज्जनप्रियता तो प्रत्यक्ष 
ही है: 
जासु नाम भव भेपज हरम घोर नयसूल। 
सो कृषालु मोहि तो पर सदा रहहु अनुकूल ॥ 
(उत्तरप्रदेश, तुलमीमात्तस विशेधाक) 


भवभंजन गंजन सन्देहा 


*रामचरितमानस” की कथा का उपसंहार करते हुए वहा गया हैं : 

यह झुभ घंमु उम्रा सवादा। सुससपादन दामन बिपादा॥ 

भव मंजन मंजन सन्‍्देह्ा। जन रजन सज्जन प्रिय एह्रा॥ पि 
इसथ पता चलता है फि प्रत्थक्ार ने राबकुछ लिस लेने के बाद इसमे छः गुण प्रामे 
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इसी प्रकार के सन्देह और लोगों के मन में भी हुए थे और उनका निरसन करना 
'रामचरितमानम' का मुख्य उद्देश्य है! 
यह सन्देह मन में उत्पन्न ययो होता है ? गोस्वामी तुलसीदास के अनुसार 
राम की माया ही इसका कारण है : सती के मन में भी संसय हुआ था और संशय 
इतना अधिक था कि ज्षिवजी ने कहा था कि 'तुम जाकर स्वयं परीक्षा कर लो ।' 
जो नुम्हरे मन अति संदेह । तौ किन जाउ परीछा लेहू ॥ 
सती परीक्षा लेकर जब जोटी तव भी उनका चित्त शुद्ध नही हुआ था, बे झूठ 
बोल गयी | शिवजी समझ गये । उन्होंने राम की माया की शवित देखकर मन-ही- 
मन उसे प्रणाम किया! 
बहुरि राम मायहिं सिर नावा । प्रेरि उमहि जहि झूठ कहाया ॥ 
गदड जब व्याकुल भाव से नारदजी के पास पहुँचे और अपना सशग वत्ताया 
तो नारद को उन पर दया आ गयी | उन्होने कहा : 
जी ज्ञानिन्ह कर मत अपहरई। वरिआई विमोह बस करई। 
जेहि वहु वार नचाया मोही | सोई व्यापी विहंंगपति तोहीं ॥ 
भारद ने गरुड को ब्रह्मा के पास भेजा । उन्होने भी यही काहा : 
हरि माया कर अमित प्रभावा । विपुल बार जेहि मोहि नचावा ॥॥ 
किर उन्होंने शिव के पास गरुड़ को भेजा और शिवजी ने उन्हें कागमुसुण्डी के पास 
भेजा । 
तुलसीदास ने इस हरिमाया को बहुत प्रवल माना है। बह्या, विष्णु, शिव, 
नारद, सती, गुड़ एक-से-एक दक्तिसम्पन्न लोग इसके चक्कर में फेस जाते हैं । 
तुलसीदास के अनुसार कलिकाल में सन्त कहे जानेवाले बहुत-से लोग इसी माया 
के चक्कर मे हैं : 
जिनके अगुन न समुद्र विवेका। 
ञ् >्द >< 
हरि माया बस जगत अ्माही। 
विन्हहि कहत कछु अघटित नाहीं ॥॥ 
जिन्हे कृत महा मोह मद पाना। 
लिनकर कहा करिय नहीं काभ्ा ॥ 
तुलसीदा[सजी इस संशय से साधारण जनता को मुक्त करना चाहते है। यही 
महामोह पैदा करता है | नारदजी ने गरुड से कहा था : 
महामोद्द उपजा उर तोरे। 
सिट॒हि न बेगि कहे खग मीरे )) 
जब तक यह मोह भंग्र नही होता तब तक वास्तविक सुख नहीं प्राप्त हो 
सकता । 'रामचरितमानस' के उपसंहार में बताया गया है कि कथाश्रव्ण करने के 
बाद पार्वती और गरुड़ के संशय दूर हुए थे । पार्वती ने कहा था: नाथ कृपा भम 
गत संदेहा । और ज्योही सन्देह दूर हुआ, त्योंही सारे क्लेश (विपाद) समाप्त हो 
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गये : 
मैं कृत कृत्य भइउं अब, तब प्रसाद विश्वेश । 
उपजी राम भगति दुढ, मेटे सकल कलेश ॥ 
भरड़ ने कहा था कि राम की माया से जो दु स उत्पन्त हो गया था, वह रामचरित 
के सुत्ते ही दूर हो गया और मोहरूपी समुद्र को पार करने के लिए कामभुसुण्डी ने 
नौका के समान वनकर उन्हें बहुत सुख दिया । 
मैं कृत कृत्य भयउं तव वानी। 
सुनि रघुवीर भगति रस साती॥ 
रामचरन नूतन रति भई। 
माया जनित विपदि सब गई॥ 
मोह जलधि बोहित तुम्ह भए। 
मो कहें नाथ परम खुख दए॥ 
इस प्रकार राम की प्रवल माया चित्त में सशय उत्पन्त करती है, जिससे 
हवामोह उत्पन्न होता है; रामकथा को सुनने से वह मोहजनित क्लेश (दुख) दूर 
होता है और परम सुस प्राप्त होता है । 
यह ध्यान देने की बात हैँ कि गछड़ को जब शका हुई थी, तो नारद ने उन्हें 
ब्रह्मा के पास भेजा था; क्योंकि उनके पास पर्याप्त समय नही था। ब्रह्मा ने उन्हे 
शिव के पास भेजा था; क्योकि वे अपने को रामकथा का अधिकारी नही समझते 
थे। शिव रास्ते में मिल गये, उन्होंने गरुड को कागभुसुण्डी के आश्रम में भेजा 
जहाँ रामकथा हो रही थी। नारदजी की तरह शिव भी रास्ते मे थे, इसलिए 
जमकर कथा नही कह सकते थे। समय दुर करने के लिए थोडी देर का उपदेश 
पर्याप्त नही होता । दी्घकाल तक सुनने से ही सश्य और उससे उत्पन्न विपाद 
नप्ट होता है और सुख मिलता है। तुलसीदास इस बात पर काफी बल देते है। 
क्षणिक उपदेश कारगर नही होते । निरन्तर भजन और सत्सग ही सशय को दूर 
कर सकते है। उन्होंने 'रामचरितमानस' मे कहा है कि सबसे बड़ा दु.ख दारिदय 
है और सबसे बड़ा सुख सन्त-मिलन : 
नहिं दरिद्र सम दुख जग माही । 
सत मिलन सम सुख कछु नाही ॥ 
सत्संग से, निरत्तर हरिकथामृत सुनने से सशय का उन्मूलन होता है। 'रामचरित- 
मानस” में अनेक प्रसगो मे इस हरिकथा को सशय का उच्छेदक बताया गया है। 
हरिकथा के बिना संशयो का उच्छेद नहीं होता ! जो भवसागर को पार करना 
चाहता है, उसके लिए रामकथा ही दृढ़ लाव है : 
भव सागर चह पार जो पावा। 
राम कथा ताकर दृढ़ नावा॥ 
जो लोग मतिमलीन हैं, विपयी है, कामी है, वे ही प्रभु के विषय में मोहप्रस्त 
होते है। माया के वह वर्ती मतिमन्द अभागे लोग, जिनके हृदय में परदा पड़ा हुआ 
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है, भगवान्‌ के बारे में सशय करते है और अपनी जज्ञानता को राम पर आरोपित 
करते है : 
मायावश्ध मंति मन्द अभागी। 
हृदय जबनिका वहुविधि सागी।॥ 
ते संठ हठ बश संशय करही। 
निज अज्ञन राम पर घरही॥ 
एकमात्र हरिकथा ही ऐसी है जिसमे यह भ्रम या संशय दूर होता हैं। राम- 
चरितसानस वही 'भवभजन गजन सदेहा' कथा है। 


सुगम अगम मृदु मंजु कठोरे 


सुगम अगम मृद्रु मंजु कंठोरे। 
अरथ अमित अति आखर थोरे॥ . - 
इन पंक्तियों से क्या तुलसीदास ने प्रकारान्तर से इंगित किया है कि उत्तम भाषा 
कैसी होनी चाहिः ? 
मुझे लगता है फि यह एक विशेष अवसर पर विशेष बवता और विशेष श्ोता 
के बीच हुई बातचीत के बारे में कही गयी विश्विष्ट उक्ति है। तुलसीदास उस विशेष 
अवसर पर कही गयी इस उवित्त को वहुत आदर देते हैं, पर यह सामान्य रुप से 
आपा का आदर्श नही है। ऐसा मानने का कारण है| स्वय ग्रन्थकार ते इसे 'गहि 
भें जाइ असि अद्भुत बानी” कहा है। “अद्भुत वाणी' कुछ विश्येप होती ही है। 
तुलसीदास मानते है कि कवि के प/स दब्द और अर्थ ही साधन है। इन्ही के 
बल पर बह कुछ कह सकता है। चट भी ताल और गति का अनुसरण करके ही 
ताचता है---'कर्विहि अरब आाखर वलु साँचा, अनुहरि ताल गतिहि चट नाचा। 
परल्तु झब्द और जर्थ का प्रयोग 'देश काल अवसर सरिस' दोना घाहिए। तुलसीदास 
बचन-स्वना-चातुरी के प्रशंसक है। यवाअचसर मृद्धु, मंजू और कठोर वाणी के 
सटीऊ व्यवहार को ये अच्छा समझते है। राम भी मृदु वाणी बोलते है । पर अवसर 
के अनुकूल वे कभी मृदु-गूढ़ व.णी बोलते हैं और कभी “मुदु-मंजु' और “मगलमूला' 
ब.णी भी बोलते है। श्रोत्ता को उचित आदर देकर उसे वक्तव्य के प्रति उन्मुपत 
करना सुदुता है। परशुराम से उन्होने मृदु वाणी दी कही थी, परन्तु बह गूढ़ भी 
थी 
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कवी रपन्थ का उपेक्षित साहित्य 


कबीर उत्तर-मध्ययुम के अत्यन्त प्रभावद्याली धर्मतेता थे। उनकी वेधक दृष्टि, 
उदात्त चिन्तन, प्रेरक व्यक्तित्व और मता छोड़नेवाली शेली ने उन्हे मध्ययुग का 
सबसे बडा मस्तमौला धर्मंगुर बना दिया है । सारे भारतवर्ष मे उन्हें सम्मानपूर्वक 
स्मरण किया जाता है। मस्ती, फक्कडाना स्वभाव और सबकुछ को झाड़-फटकार- 
कर चल दैनेवाले तेज ने कबीर को हिन्दी-साहित्य का अद्वितीय व्यक्ति बना दिया 
है। उनकी वाणियों मे सबकुछ को छाकर उनका सर्वेजयी व्यवितित्व विराजता 
रहता है। उसी मे कबीर की वाणियों मे अनन्य साधारण जीवन-रस भर दिया है। 
कवीरदास के इस गुण ने सेकड़ो वर्ष से उन्हें साधारण जनता का नेता और साथी 
बना दिया है। वे केवल श्रद्धा और भक्त के पात्र ही नही, प्रेम और विश्वास के 
आस्पद भी वन गये है । सच पूछा जाय तो जनता कबीरदास पर श्रद्धा करने की 
अपेक्षा प्रेम अधिक करती है, इसीलिए उनके सन्त-रूप के साथ ही उनका कवि-रूप 
वराबर चलता रहता है। वे केवल नेता और गुरु नही है, साथी और मित्र भी हैं। 
सये सिरे से जिन लोगों ने उनकी वाणियों का अध्ययन आरम्भ किया है, वे 
प्रायः साहित्यिक रुचि के लोग है और उतके सामने सबसे बड़ी समस्या उनकी 
प्रामाणिक रचनाओं की खोज है। अत्यन्त प्रभावशाली धर्मनेता होने के कारण 
उनके नास पर बाद में भी रचनाएँ होती रही है और ऐसी रचनाओ की मात्रा 
बहुत अधिक है। स्वाभाविक ही है कि उनके सन्देश और व्यक्तित्व की सही 
धारणा के लिए उनकी प्रामाणिक रचनाओं की खोज की जाये। परस्तु ऐसा करने 
से बहुत-सी रचनाएँ, जिनका धर्म-साधना के इतिहास मे महत्त्वपूर्ण योगदान हो 
सकता है, उपेक्षित रह गयी हैं । यह सिद्ध हो जाने पर भी कि अमुक-अमुक रचनाएँ 
परवर्त्तों हैं और इसीलिए कबीर की प्रामाणिक वाणियो में उनकी गिनती नहीं हो 
सकती, उनकी उपेक्षा हमारे सास्कृतिक और धर्म-साधना-विषयक इतिहास की 
अनेक महत्त्वपूर्ण कडियो से वचित कर सकती है। साहित्यिक दृष्टि से उनका 
उतना मूल्य नहीं हो सकता, पर मध्यकालीन घामिक आन्दोलन का सही चित्र 
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एक द्वेत जदा एक पीत पदा। 

एक तिलक जनेऊ लम्ब जदा ॥ 

एक नील पढ़ा मत अट्टठु पढा। 

अम जाल जदी अब हट्टू अदा ॥ 
मह पद मैंने तरन-तारन से अकाशितें 'प्राण-सॉकली' नमक ग्रस्थ से उर्द्धुत 
(किया है जो सिंकजा के एक सम्प्रदाय मे गुद नानक की वाणी के रूप में समादृत 
गे मजाल से जकदे 


है।इस पद मे नील-पटों को संसार के बाजार वाले, से जकड़े 
, अदपढे मत की मननेवालें कहकर स्मरण किया गया है। इस प्रकार के एक 
नीलवस्त्र धारी सम्प्रदाय की पताप. राहुल ने क्के 'लिकाय-संग्रह" 
सउद्धूत और उस ता हैं रो 
से या तो अभिन्‍न हू ति-जुलते है क्रांष् न मिलता तो इसके 
बाऐे* रहते । श्री (क्षतिमोहन सेन ने गोरखनाथ और माया के 
मे प्रचलित एक पद पूर्वी सुना था, से जुलता पद 

मे दादू व प्रचलित दे क्र उन्हें आश्चर्य हुआ था; प्र वह पद 
'गौरखबानी / भू गोस्पनाथ के नाम पर प्राप्त है और विहार मेँ जोगीड़ा के रूप मे 

जा 


आएंदि का जोर था। और निर्रेजा' यो की अत्यधिक थी। 
बाद के सर जे इल मतों का वहर्त थोड़ा उल्लेख मिलता दक्षिण से भक्ति 
की जो प्रचण्ड भे पधी आंगी, समे ये सर्व गये । पर क्या एकदम मिल 
गये * लोक-चित पर बयां वें एकंदर्म झड़ गये 7? हिन्दी, बेंगली, न्‍ 
आदि साहिंत्मी के आरम्मिक कील क्के इनके बारे में वह कुछ जाना 
जा सर्कतादे 

मध्यकालीन बंगला और [हन्दी-सा्ित्य स्ववन्त्र मानकर 
बलि च्विद्या्थियी को मे रत एक णसे 


स्पप्ड्हो जायेगी ६ परन्तु यह दवाहरण केवल वें गला 


बताता है कि काल में बने 65 
चलना ही उचित है। अंस्क ।] 
मुसलमानी आक्रमण >फलक की भाँति उत्तर भारत मे तजी से घुस गया 
था। इस अप्॒र्त्याष सर शताब्दी के का धामिक-सास्कतिक 
बरुण एकदर्म ख्िक्षुब्ध हो गया इल दिनो ब्रा ध्मे का प्राधात्य पूर्ण 
रूप से स्थापित हो चुका था बेद और ब्राह्मणविरों रोधी साधनाएँ उन 
ददिने बतैमान थी पलों का मत उन दिनो काफी प्रबल था। 
तीर ग्रे साधनाएँ, छिंतरा गयी । कुछ लिए ये 
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एकदम विच्छित्त हो ग्रयी और चाना स्थानों मे अपने इर्द-गिर्द के वातावरण के 
अनुकूल होकर प्रकट हुई । राजस्थान में इन्होने वैप्णव रूप धारण कर लिया, 
पजाव में सिख धर्म का आश्रय लिया, बगाल में धर्मपुजा या मिरंजन-ठाकुरथूजा 
के रूप में जात्मप्रकाश किया, उडीसा में पच-सखाओ की साथवा में अपने को छिपा 
लिया और दक्षिणी विहार (छोटा नागपुर) तथा मध्यप्रदेश में कवीरपस्वियों के 
झण्डे के नीचे आत्म-रक्षा की | इस ऐतिहासिक विकास को संस्कृत-पोधियों के सहारे 
नहीं जाना जा सकता। इसके समझने का एकमात्र उत्तम मार्ग है, वर्तमात देशी 
भाषाओं के प्राचीनतर साहित्य का अध्ययच । इन बात को ने जानते के कारण 
कभी-कभी बड़े-बड़े पण्डितों को भी चक्कर में पड़ना पड़ा है। धर्मपूजा को शुरू-छुरू 
में बौद्ध-धर्म का अवशेष समझा यया था। सबसे पहले महामहोपाध्याय पण्डित 
हरप्रसाद शास्त्री ने 'जर्नल आफ एसियाटिक सोसाइटी' मे एक लेख लिस्कर इस 
बात की और विद्वानों का ध्यान आक्षप्ट किया था। सत्‌ 97 ई. में उतकी 
महत्त्वपूर्ण पुस्तक 'डिस्कवरी आफ लिविंग वुद्धिज्म' प्रकाशित हुई। तबते इस 
विपय की खूब चर्चा होती रही है! धीरे-धीरे यह विश्वास किया जाने लगा है कि 
घर्म-पुजा-विधान वस्तुत बोब-घर्म का अवशेष नहीं कहा जा सकता, उससे प्रभा- 
विते भले ही हो । सन्‌ 49] ई, में श्री नगेद्धनाथ वसु ने 'मयूरभंज आरवगो- 
लाजिकल सर्वे' की रिपोर्ट में यह प्रमाणित करने का प्रयत्व किया है कि उड़ीसा के 
पच-सखाओ के साहित्य में बोद्ध-धर्म प्रच्छन्‍्त रूप से जीवित है। बिहार में वौद- 
धर्म चौदहवी-पद्धहवी शताब्दी में जीवित था और उसका विलयन कवीरपन्य में 
हो गया था, यह वात मैंने अन्यत्र दिखायी है । वस्तुतः केवल एक प्रान्त के साहि- 
त्यिक अध्ययन से इस इतिहास के सिर्फ एक ही अध्याय का पता चलेगा । सम्पूर्ण 
चित्र के लिए अन्यान्य देशी भाषाओं के साहित्य की भी जानकारी आवश्यक है। 
दसवी शताब्दी के आस-पास योगमत बहुत प्रवल हो गया था। उन दियो के जैन, 
बौद्ध, शाक्‍त, शैव आदि विभिन्‍न सम्प्रदाय के साधको की भाषा में एक ही प्रकार 
के विचार धूम-फिरकर आ जाते है। वाह्माचार का विरोध करना, चित्त-घुद्धि पर 
ध्यान देना, क्वरीर को समस्त साधनाओं का आधार समझना भौर समरस-भाव 
प्राप्त करके स्वसवेदन आनन्द के उपभोग को ही चरम लक्ष्य बताना उस झुग की 
समस्त वेधवाह्म साधनाओ की विशेषता है। फभी-कभी तो 'जैव, बोद/ आदि विशेषण 
पहिले से ही न मालूम हो तो रचना देखकर यह बत्ताना कठित हो जाता है कि 
रुचमिता किस सम्प्रदाय का है। उदाहरणायें, जैन-साधक 'जोइन्डु' कहते हैं कि 
देवता न तो देवालय में हैं, त शिला में है, व चन्दन प्रमृति लेप्य पदा्यों में है, वह 
अक्षय-निरंजन शानमय शिव तो सम चित्त में (समरसीभूत चित्त में) वर्तमान हैं 
देउ ये देवले थे वि सिलए 
ण॑ वि लिम्पइ ण दि चित्ति। 
अखठ पिरंजयू. राषममऊ 
घित संठिड समचित्ति ॥ 
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उनकी यह भाषा वस्तुत. उस युग के जन्यान्य साधकों की भाषा से बहुत भिन्‍नद 
नहीं है। यह सुन्य, सहज, निरेजन जादि दब्द दाद में कदीर, नागक, दादू आदि 
सन्तों की भाषा में भी परम उपास्य के लिए प्रयुक्त होते रहते हैं ! दादू ने 'ब्रह्म सुन्नि 
हहें ब्रह्म है, निरंजन निराकार! कहकर अपने परम उपास्य को स्मरण किया है। 
कबोर से 'एक तिरंजन से मन लागा/ और 'उलटे पदन चक्र पद्‌ वेधा सुन्नि सुरति ले 
लागी कहकर शून्य को वहुमान दिया है और नानक ने 'सुन्नें सुन कहै सब फोय, 
सुन्न रूप बैंठा प्रमु सोय' कहकर प्रमु को सुल्तर रूप कहा है। स्पष्ट है कि केवल धून्य 
इब्द का या निरंजन या निरालम्ब शब्द का व्यवहार देखकर ही किसी मत की 
प्रच्चन्न वौद्ध-मत नहीं कहा जा सकता । इसमें कोई सन्देह नहीं कि 'धून्य' शब्द 
वोद्ध-साधना मे कभी वहुसम्मानित था, परन्तु परवर्त्ती साधकों को पुस्तकों से इस 
चघात मे सन्देह नही रह जाता कि ये शब्द अर्थ बदलकर साधना की अन्य धाराओं 
में भी अवाध गति से बहते है। यदि “शून्य शब्द को देखकर किसी साधना को 
प्रच्छन्त बौद्ध कह दिया जाय तो थून्य को ध्यान करते 'देय सुण्णउ पड़ झताह बलि 
बलि जोइय जाहै' कहकर अत्यन्त उल्लसित होनेवाले जोइन्द को भी प्रच्छन्न बौद्ध 
कहा जा सकता है। 
ऐसा कहना ठीक नही है, लेकिन कुछ बातें सचमुच ही इस प्रकार की कही 
गयी हैं। उड़ीसा के पंचससा-भयतों को प्रच्छनन बौद्ध कहा गया है । 
अपनी 'गर्णेशविभूति टीका! नामक पुस्तक में भी बलरामदास ने शून्य रूप में 
स्थित ज्योतिःस्वरूप भगवान्‌ का ध्यान इस प्रकार किया है : 
अनाकार झूप शून्य शूल्य-मघ्ये तिरंजनः) 
निराकार मध्ये ज्योति. सज्ज्योतिभगवान्‌ स्वयं ॥ 
इसी प्रकार चैतन्यदेव ने उस पुरुष को अपने विष्णुगर्म नामक ग्रन्थ में शून्य 
रे थाई से शून्ये करई विहार! कहकर थूत्य में स्थित शून्य रूप ही कहा है । 
महादेवदास नामक वैष्णव उड़िया कवि ने 'घर्मगीता' में बताया है कि किस 
प्रकार महाशून्प ने सृष्टि करने की इच्छा से मिरंजन, निर्युण, गुण ओर स्थूल रुप 
में अपने पुत्रो को पैदा किया था, पर ये सभी जब सृप्टिकायं में असमर्थ हो गये तो 
अन्त मे उस महाशूस्य प्रमु ने अपने को परमंखूप में प्रकट किया। इस धर्म की 
सहायता से महामाया ने सृष्टि उत्पन्त की । 
गहाँ विस्तार-भय से मैं कब्ीरपत्थी निरंजन या धर्मराय वी कहानी नही कह 
रहा हूँ, वह कहानी अब काफी परिचित हो चुकी है । परन्तु इतना स्मरण करा 
देने की आबद्यऊता है कि कबीरपन्‍्धी पुस्तकों में निरंजन की प्राप्ति के लिए 'शून्य' 
के ध्यात का विधान है। ऐसा जान पड़ता है कि उड़ीसा के उत्तरी भाग और छोटा 
बागपुर के इलाकों को पे रकर वीरभूमि से रीवाँ तक के भूमि-भाग में धर्म-देवता 
या निरंजन की पूजा प्रचलित थी। ऐसा कहना ठीक नह लगता कि वह बोद-घर्म 
का प्रच्छत्न रूप था। यहाँ स्पप्ट रूप से समश सेना चाहिए कि बोद-धर्म के किसी 
परारिभापिक झब्द का पणखितित अर्द में ध्यवह्यर होने को हम बोद़ -पर्म पार अब 


अप नही कड भकते ; केक्क “ने-अधिऊ ही कहा जा पकता है के इक 
सब्दो का वीड-साथ्रका सूद / स्स बात को सच्छन बड़ तो बहुत 
“/च-विचासक> ही कहना चाहिए। [६ हार, पाँकुड आदि जित्तो मे 
कि प्रकार के पर्म-सम्प्रदाय का पता हाल हो | गा है। यह घर. जवभी जी 
रहा ह। 


रघर ने का गया है (# बः कस्तुत्त, भस्ट्रो- 
एथियारिक सभी की जातियो ३9 भाया के एक भ्च्द का भस्कृतीक्तत रूप है। यह 
कम या कछुए के वाचक है । डा उनीनिकृमार वादुज्या के बताया हैक डुब या 
डुली शब्द, जो अश्योक्र के थिनानेयो मेभी मिलता # और उत्तरकातीन त्तस्कृत 
भाषा मे भी पृटीन हुआ है, और जो कछुए का दाचक है, आस्ट्रो. *एश्िियाटिक श्रेणी 
रा झब्द ३ नन्‍्धाल आदि जातियों क्)| नया में यह करना रुपो मे प्रचलित है। 
गेम, द्रोः 


हर 
का स्थान बह्त प्वपूर्ण है रमाई फर्डित पन्यपुराण” के २ माने जाते हैं। 
“रेजन मतऊा तीसर। रूप केवी रपन्बी उस्तको में म्रिचता हेँं। यहां पर 
यह बताने भय है निरजन ही तैह्मा, विष्णु, िव और नकी शक्ति का 
जनक है, अर्तु है वह अत्यन्त घूत्त और. सकक्‍्कार। उसी के पृष्टि का जात फ्ेलाया 
र्जं भोले-भोज्े जीव उसकी) माया में कस जाते है। वेदमार्मी, , भव, 
बै।क्त आदि उसी चक्कर में पड़े हेए है। मैने इस कथा का दि पते कवीरफ्नन्धी 
डेप अन्यत्र दियाः है। कर्बी को पार-बार इस वराधाम पर को इस 
घोखेकाज निरजन से अवतीय हू पड़ता है। ऐसा जान पड़ता 
+ पूर्वी प्रदेशों मे गे मे गैर को प्रचार ऊरना पड़ा था, उनमे 
निरः का ग्रचारथा कवी रपन्यी आचायों जे उनकी सास को इस 
दिया है कि. अपने महत्त्वपूर्ण अगन्नियन्त पद पर बैठा हुआ भी: 
शेतान वन वि कि इन ज्ाम्प्रदा उस्तकों से ही इस 
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छोटा नागपुर मे रह गया, उसने वहाँ की आदिम जातियो के सम्पर्क मे एक दूसरा 
रूप ग्रहण किया, बगाल मे तीसरा रूप ग्रहण किया और कबीर सम्प्रदाय मे चौथा 
रूप ग्रहण किया। पूर्वी रूप के इन चार ही रूपान्तरो का मुझे पता है और अनु- 
सनन्‍्धान करने पर और भी रूपो का पता चल सकता है। इस सम्बन्ध मे पौराणिक 
कथाएँ सम्भवतः आदिम जातियो की सृष्टि-प्रक्रिव-विषयक कथाओ के साहचर्य 
से बनी है, क्योंकि पश्चिम मे निरजन मत के जो ख्प प्राप्त है उनमे इस प्रकार की 
कथाएँ नही है । राजपूताने मे निरजन-मत वेप्णब-मत के रूप मे जीवित है। सिख- 
मत में निरंजन का रूप पाया जाता है। स्वयं गुरु नानक ने अलख मिरजन को इस 
अद्भुत कला-विद्या का प्रवत्तंक कहकर स्मरण किया है, जो शून्य से रंग बनाकर, 
इस अदुमुत पृथ्वी और आकाश को बनाकर इसमे मगन हो रहा है : 
अभ्रम निम्रम की कथा को, मोहि सुनावे आय। 
ज्यौं कीआ प्रकाश सुन्न ते नाना रंग बनाया ॥ 
अकल निरंजन भला करि, कीना धरनि गयन । 
नानक रंग बनाइ के, रहिया होय मगन॥ 
किस प्रकार यह शुन्य और निरंजन की साधना उत्तर भारत के निर्गुण सनन्‍्तो 
को आश्रय करके प्रकट हुई, यह कहानी बड़ी मनोरंजक है। मेरा अनुमान है कि 
महाराष्ट्र मे भी इस मत ने वेष्णव रूप धारण किया है। सन्त ज्ञामेश्वर का सम्बन्ध 
सीधे नाथ-गुरुओ से स्थापित किया जाता है, परन्तु मैं इस विषय मे विशेष नही 
जानता। पण्डित-मण्डली का ध्यान इस तथ्य की ओर आक्ृष्ट करना चाहता हूँ 
कि यदि देशी भाषाओं के साहित्य का अध्ययन उवैक्षित रहेगा, तो यह सम्भव नही 
है कि इस महान्‌ धामिक उधल-पुथल का सामान्य जाभास भी अन्य किसी साधन 
से प्राप्त हो सके । इस धाभिक आन्दोलन ने समूचे उत्तर भर के लोकचित्त को 
शताब्दियो तक प्रभावित किया है और आज भी बहुत दूर तब पर रहा है। 
ये एक-दो उदाहरण है। अन्वेषकों को सोचने की उत्तेजना देनेवाली अनेक 
सामग्रियों का पता इस क्षेत्र मे मिल सकता है। किस प्रकार वाप्पा रावल का 
समादूृत “पाशुपत-मत रावल' अर्थात्‌ लाकुल-पाशुपात-मत “रावल' ओर “गल' दो 
सम्प्रदायो मे विभकत होकर वाद मे 'रावलगलल्‍्ला' हो गया और धीरे-धीरे मुसल- 
मान होने को बाध्य हुआ; किस प्रकार कृप्णाचार्य के कापालिक मतावलम्बी कही 
मुसलमान हो गये और कही हिन्दुओं की अलग जाति के रूप में ही रह रहे है; 
किस प्रकार विमला देदी के झक्ति-सम्प्रदाय को गोरफनाथी झण्डे के नीचे आत्म- 
रक्षा करनी पड़ी और किस प्रकार राजा रसालू और पूरनभगत का सम्प्रदाय 
वारहपन्थी योगियों मे अन्तर्मुक्त हुआ--ये और ऐसी ही अनेक बातें केवल धामिक 
साधना के साहित्य से महत्त्वपूर्ण सूचना ही नही देती, वे हमारी सम्पूर्ण जनता के 
भाग्य-विपर्यय की दुःखपूर्ण कहानी समझने में मदद भी पहुँचाती हैं। यह साहित्य 
उस बीज की कहानी वतायेगा, जो हजार वर्ष के बाद इस महादेश को दो परस्पर- 
विरोधी टुकड़ों में कँटनेवाले विपवृक्ष के रूप में पनपा है। हमारी देशी-भाषानों 
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तुलसीदास का स्मरण 


तुलसीदास का स्मरण फरते लोगो को देखता हूँ तो यह प्रश्न उठता है कि क्यों लोग 
ऐसा करते हैं। विद्याधियी का ऐसा करने का कारण समझ में आ जाता है। 
वुलसीदास कोर्स में रस दिये गये है। परीक्षा की वृवरणी पार करने के लिए यह 
आवश्यक है। मैं इसे बुरा नहीं कहता । कोई-ब-कोई मतलव जरूर रखमा चाहिए। 
नहीं तो कोई क्यों पचडे में पडे ? उपनियद्‌ के ऋषि ने बिना झ्िश्कके कह दिया था 
कि दुनिया में सव अपने मतलब के साथी है; पुत्र के लिए पुत्र प्रिय नहीं होता, 
अपने लिए पुत्र प्रिय होता है; पत्नी के लिए 4त्नी प्रिय नहीं होती, अपने लिए 
पत्नी प्रिय होती है। सो हर आदमी यदि अपने फायदे की बात सोचकर काम करे, 
तो उसे दोप नहीं दिया जा सकता। मैं उन लोगों में नहीं हूँ जो ऐसे अवसरों पर 
कर्तेंब्य की थाद दिलाकर लोगों को पृण्य-कार्य करने के लिए प्रेरित किया करते 
हैं। आदमी भले होते है, इसमें कोई सम्देह नहीं, पर जरा नीरस होते है। और 
हजार अपवाद युभे दे लीजिए, लेकिन नीरस कहाना सुझे पसन्द नही है! खेर, 
सवाल यह है फि और दस भल्ते आदमी जो ऐसा करते है, वे क्या पाते है ! पाते 
जरूर हैं, नही तो करते क्यो ? ऋषि के शब्दों को जरा बदलकर कहें तो कह सकते 
है कि तुलभ्रीदास के लिए तुलसीदास प्रिय नद्दी है, अपने लिए तुलसीदास प्रिय है। 

और प्रेम कुछ ऐसी रहस्यजनक वस्तु है कि उसका विश्लेपण नहीं चल सकता। प्रिय 
को कौन-सी बात प्रिय लगी, क्यो प्रिय लगी, कितनी प्रिय लगी, कैसे प्रिय लगी, 

-+कौन विश्लेषण करेगा ? श्रेम ऐसी अद्भुत चीज है कि यदिइसका विवेचन करो 
तो अन्तर्धान ही जाता है, न विवेचन करो ती समझ मे ही नही आता । सो हर भले 

जादमी से यह घुछवा उचित भी नही दिखता कि क्यों तुम्हें ठुलसोदास से प्रेम है। 

पर बह पण्डित ही क्या जो अनवोलते की जवान पर बंठकर न बोले ? सो आलोचक 

पण्डित यों ही छुप रहनेवाला नहीं। आपसे पृछूँगा और यदि आए नहीं बोले वो 

आपकी जबास पर बैठकर बोलूँगा। क्या मुझमें इतनी हिम्मत भी नदीं कि अन- 

चलते प्रेमी की जवान पर सवारी कहूँ ? 
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सब सोच-विचार कर देसा है तो यही उचित जान पड़ा है कि सबकी बात 
कहने के पचड़े में न पडकर अपनी ही बात कहूँ। शायद कुछ कहने लायक कह 
जाऊं। कम-से-कम उन सहृदयों के मन लायक तो कह ही जाऊँगा, जो समानधर्मा 
है, जो मेरे ही समान कत्तंव्य-दन्द्व के शिकार है, जिनके मन में कर्म-विचिकित्सा के 
साथ आत्म-गलानि के भाव भी उदित होते रहते है। मुझे तुलसीदास का स्मरण 
करने में विश्ेप आनन्द आता है। यह जो व्यक्ति आज हमारे लिए इतना पृज्य है, 
कोटि-कोटि भारतवासियों के हृदय और भस्तिप्क को बल दे रहा है, बह कोई 
राजा-महाराजा नहीं था, लक्ष्मी का लाड़ला सपूत नही था, शझास्त्रार्थ-सभा में 
पण्डितों को पराजित करनेवाला कीत्ति-जिजीयु पण्डित नही था, विद्यापीठों की 
कठोर रणशभूमि के अदृष्य विकट संग्राम में विजयी महा रथी मही था--वह्कि बहुत 
दी साधारण गृहस्थ परिवार में उत्पन्न हुआ था। औसत से कही नीचे उसकी 
आधिक स्थिति थी। अपनी दीनता बताने के आवेश में कभी-कभी इस महापुरुष ने 
ऐसी बातें कही है जो हृदय को गला देती है--हाय, हाय, कैसा भाग्यहीन रहा 
होगा वह वालक, जिसके माँ-बाप ने जनमत्ते ही स्वर्ग का रास्ता लिया--'माता- 
पिता जग जाय तज्यौ'--- और फिर 'विधिह न लिखी कछु भाल भलाई ।/ जीवन- 
भर इस महाम पुरुष को अपनी वह दारुण दुरवस्था नही भूली--बारे तें ललात 
विललात द्वार-द्वार फिरों, जानत हो चारि फल चारि ही चणक को ।” इतने बड़े 
पुरुष के भाग्य मे क्या यही लिखा था कि 'मांगि के खैबो मसीति को सोइवो ! 
गरज, जनम के समय परिस्थितियाँ वड़ी विषम थी। जो लोग कठिनाइयों मे है, 
दद्विता की मार से बरत है, उन्हे निराश होने की जरूरत नही । जब-जब मुझे ठुलसी- 
दास की वात याद आती है, तब-तब लगता है कि परिस्थितियाँ मनुप्य को कप्द 
पहुँचा सकती हैँ, धक्का दे सकती हैं, पर रगड़कर नष्ट नही कर सकती। मनुष्य 
परिस्थितियों से बड़ा है वज्म्तें यह मनुष्य हो, काम-क्रोध का पुतला जड़-पिण्ड नही, 
लोभ-मोह का गुलाम पद्यु नही, किसी प्रकार जीवित रहकर मरने की तेयारी करते 
रहनेवाला भुनगा नही--'मनुष्य' ! 
परिस्थितियाँ वाल्यकाल मे तुलसीदास के प्रतिकूल थी--बहुत प्रतिकूल ! 
और युवावस्था मे ?--बहुत अच्छी नहीं। कहते है कि स्त्री के उपदेश से उन्होने 
चर-बार छोड़ दिया था। चोट लगी थी,यह सव जानते है । कितनी बडी चोट लगी थी, 
इसका पता किसी को नही । युवावस्था बहुत सुख की नही थी, यह तो स्पष्ट ही है। 
काशी में पण्डितों ने उन्हे बडा तंग किया था--ग्राली-मल्लौज, डाँट-फटकार। 
हमेशा से ही ऐसा होता आया है। बड़े वेज को वर्दाइत नहीं कर सकने से लोग 
गाली-मलौज पर उतर आते है। कहना शुरू किया--यह जुलाहा है, यह अघोरपन्थी 
है, यह यह है, यह बह है । तुलसीदास हैरान ! हे विधाता, लोग इतने दारुण क्यो 
हो जाते हैं ! बोले, 'धूत कहौ, अवधूत कहौ, रजयूत कही, जुलह्ा कहो को ऊ; काह 
की बेटी सो बेटा न ब्याहव”'*इत्यादि। वड़ी मानसिक गलानि के समय तुलसी- 
दास-जैसा महात्मा ऐसी वात कह सकता है। अपने प्रसिद्ध भजन 'कबहुँक हों यहिं 


तुल्नततीदात : स्फुट रचनाएँ / 495 


रहनि रहींगो' में उन्होने कहा है कि कभी ऐसा होता कि मुझे सन्त-छुभाव मिल 
जाता और 'परुष वचन भत्ति दुस॒ह ल्वन सुनि तैहि पावफ ने दहौयो ।---कितनी 
करण प्रार्थना है! परुष यचनों का प्रह्मर उन पर हुआ था, चोट भी लगी थी, 
विचमिलाकर रह गये थे। उतर तो वे ब्या देते ! इतनी मात्रा मे जहर पीकर 
इतना अमृत देवेवाला आदमी चोट का जवाब चोट से केसे दे सकता था ? परन्तु 
जलन होती थी। वे अपने राम से यह प्रार्थथा करते थे कि 'नाथ, शक्ति दो कि इस 
आग में न जलूँ।! 
वृद्धावस्था में उनकी क्या अवस्था थी, कहना कठिन है । सम्मान थोड़ा मिलने 
लगा था। डॉ. मातताप्रसादजों ने सोज निकाला है कि उन्हें महन्ती भी मित्र गयी 
थी कुछ दिलों के लिए---तुलसी गुसाईं भयो भोड़े दिन भूलि गयो ।' लेकिन निभी 
नहीं। तिभ कैसे सकती है ? जलते अग्रारे को यचल मे कोसे बॉधा जा सकता 
है! महन्ती छूट गयी। वृद्धावस्था में काशी में भयकर महामारी हुई। भयकर 
महामारी--सारा बनारस शव-सकुल हो गया । पीडा से व्याकुल बर-नारी, हाय- 
हाय 'उछरत उतरात ह॒हरात मारि जात” और फिर तुलसीदास को भी बीमारी 
हुई---द।रुण बोमारी। शायद प्लेण, शायद और कोई रोय जो अन्त तक ऐसा 
भीषण हुआ कि सारा रक्त ही विपावत हो उठा । उन्होने उसे भी सह, परुष वचन 
की चोट को निर्धात सह जानेवाले महात्मा को यह बीमारी कहाँ तक विचलित 
करती ? बोले, राम-नाम को जो में भूल गया उसी का यह फल है--ताते तनु 
पेसियत घोर बरतौर मिस फूटि-फूटि निकक्तत लोन राम-नाम को ।' सो अन्तिम 
अवस्था भी बहुत सुख की नही मालूम पड़ती - औसत आदमी से कुछ खराब ही 
कही जा सकती है| ऐसा यह महापुरुष था, जिसकी कृतज्ञतापाश में बद्ध होकर 
आज कोटि-कीडि नर-तारी भक्ति-गदगद हो उठते है। क्यों बंद महापुरुष 'महा- 
पुरुष! बन गया ? अपने महान्‌ तक्ष्य के श्रति अखण्ड विश्वास के कारण। उन्हें 
लक्ष्य पिल थया था । इस ससार में नित्य फरेम-बुद्बुद की भाँति उठते-गिरते रहने- 
वाले मनुष्यों की कमजोरी उन्हे मालूम हो गयी थी । मालूम तो वहुत पोभी-पढ़ूवों 
को हो जाती है, पर उनका विश्वास नहीं होता । उनके चित्त मे वह दुढ़वा नहीं 
होती कि जो कुछ अच्छा है वह इसलिए कि उससे राम का सम्बन्ध है--'नावे एक 
राम से मनियत सुहृद सुसेव्य जहाँ तो ।/ बड़े आदर्श के सामने सव-कुछ तुच्छ है। 
ससार मे जिन बातो को वड़ें-से-्वड़ा लेविल लगाकर विज्ञापित किया गया है, 
उनका मुल्य कुछ भी नही है यदि वे मनुष्य के वड़े-से-बड़े आदर्श के जनुकूल नही है । 
छोटी-से-छोटी बस्तु उस आदझ से सम्बद्ध होकर मह्दान्‌ हो उठती है। परन्तु यह 
बात कहने की नही है, जीवन में उतारने की है। जो लोग आदर्भ वो वात कैवज 
मुंह मे किया करते है, जीवन में नही उतारते, वे बड़े नही है, ह हो सकते है। 
चुलसीदास ने इस आदर्श को जीवन में उतारना चाहा था, इसलिए वे बड़ें हुए। 
उनका जीवन उन सब लोगो के लिए आशा का सन्देशवाहक है, जो परिस्थितियों 
की चोट से घदराये है। यदि उनका अपने लक्ष्य पर भरोसा हो, दृदविदवास हो, तो 
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चिन्ता की कोई बात नही । विपत्ति वह नहीं है जिसे हम साधारण लोग विपत्ति 
कहा करते हैं और 'हाय-हाय' किया करते है। आदर्श से च्युत होना, लक्ष्य से 
स्खलित होना ही विपत्ति है : 
कह हनुमन्त विपति प्रभु सोई। 
जब तब सुमिरन भजन न होई ॥ 

जब तक मनुप्य अपने लक्ष्य के प्रति स्थिर है, तव तक विपत्ति कैसी ? 

अभी त्तक हम जिसे तुलसीदास का कष्ट कहते आये है, वह सब उनके लिए 
कंप्ट नही था; क्योकि उनका लक्ष्य स्थिर था, उस पर अटूट आस्था थी, वे पहाड़ 
की भाँति स्थिर थे। हम साधारण जीवों की सवसे बडी विपत्ति यह है कि हमारे 
जीवन का लक्ष्य ही नही स्थिर हुआ । और जिसके जीवन का लक्ष्य दी नही स्थिर 
हुआ, वह भनुष्य कहाँ बना ? उसमें और भुनगो मे क्या अन्तर है जो नित्य उपजतै- 
मरते रहते है ? और जो मनुष्य ही नही बना वह परिस्थितियों को कंसे जीतैगा, 
परिस्थितियाँ ही उसकी कमर तोड़ देंगी ) तुलसीदास को स्मरण करने का अर्थ 
अपने महान्‌ लक्ष्य स्थिर करता, उन पर आस्था रखना और उन्हें जीवन मे 
उतारना है। तुलम्लीदास का जीवन औसत आदमियों को नयी आश्या, नयी उमंग 
और नया उत्साह देता है । वह पुकार-पुकारकर कहता है कि 'घबराओ नहीं, बड़े 
लक्ष्य की बात सोचो, सिद्धि अवश्य मिलेगी ।' मुझे इस वात से बड़ा उल्लास भनु- 
भव होता है और मेरा विश्वास है कि मेरे-जँैसे और लोग भी होगे जिन्हें इस वात 
से उल्लास अनुभव होता होगा । आश्चय नहीं कि जो लोग तुलसीदास का स्मरण 
फरते है, उन्हे अनजान में इसी उल्लास का अनुभव होता हो। उस उल्लास मे 
थोड़ा कृतज्ञता का भाव तो रहता ही है, रहना ही चाहिए । 

[सभ्यता और संस्कृति” से] 


रामकथा सुन्दर करतारी 


गोसाईजी स्वयं को कवि नहीं कहते थे। उनके साधक कहते हैं कि थे कवि हैँ 
उन्होंने यह कही नहीं कद्धा कि 'रामचरितमानस' उन्होने रचा। यह तो न जाने वर्ब 
से शिव के मन में था : 

रचि मठेस निज मानस रासा। 

पाद सो समय उम्रा सने भाथा ते का 
अयसर थाया तो उन्होने पार्वती से कहां। स्पष्ट है कि तुलसी निमित्तमाव ँ 
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विप्र वंस की असि प्रभुताई। 
अभय होइ जो तुमहि डराई॥ 
यह गूढ़ इसलिए थी कि श्रोताओं के मन पर अपने संस्कारों के अनुकूल विभिन्‍न 
अर्थे देने में समर्थ थी। परशुराम भृगुवंशी थे। औरों पर इसका क्या प्रभाव पड़ा 
यह हम नही जानते, पर परशुराम को भूगु और विष्णु का इतिहास स्मरण हो आया। 
उनकी मति के पटल उधघड़ गये । वे राम को पहचान गये। उनकी स्तुति करते समय 
इस मृदु-गूढ वाणी को वे नही भूले। 'जयति वचत रचना अति नागर! कहकर 
उनकी वचन-रचना-चातुरी के उत्कर्प का वखान किया । 
और भी अनेक प्रसंग है जहाँ राम मृद्धु बोलते हैं, पर कभी वह वाणी मंजु होती 
है, कभी नहीं । 'मंजु/ सव ओर से साम्य बनाये रखनेवाली शोभा को कहते हैं (सु- 
सम, जिसे अंग्रेजी में 'बैल-वैलेस्ड' कहा जाता है )। श्रोता को उसका उचित सम्मान 
देना केवल मृदुत्ता है, पर वक्ता की उचित स्थिति की यांद दिलाकर उसे वक्तव्य 
के प्रति ग्रहणशील बनाने का भाव मंजुता है । इससे समत्व (बैलेस)की रक्षा होती 
है---“समत्तं योग उच्यते।” जब केवल श्रोता का गौरव बताया जाता है तव वाणी 
केवल मृद्र होती है! 'तुम सुकृती हम नीच निपादा” को केवल 'मृदु” वाणी कहा 
गया है । जब वक्‍ता की स्थिति भी स्पष्ट कर दी जाती है तब उसमें सु-समभाव 
आ जाता है, वाणी “मंजु” हो जाती है। कभी-कभी वाणी अवसर के अनुरूप 'नय- 
परमारथ-स्वार॒थ-सानी” भी हो जाती है, पर मंजु नही होती | वशिष्ठजी ने भरत 
को प्रशंसा की, इससे राम प्रसन्‍त हुए । गुरु के बारे मे कुछ अच्छी वातें कही जो 
मृदु वाणी थी, पर साथ ही यह कहकर भरत-विषयक अपनी बात को रीक लिया 
कि छोटे भाई के मुँह पर उसकी बडाई करने में संकोच हो रहा है। इतना अवश्य 
कहा कि भरत जो कहें उसी को करने में भलाई है। यहाँ वक्ता की स्थिति स्पष्ट 
करके वक्तव्य को मंजु बना दिया गया। पर साथ ही तुलसीदास इस वचन को 
मृदु और मंजु के साथ 'मंगलमूला' भी कहते हैं। क्यों कहा, यह स्पप्ट नहीं है। 
लोगों ने जो व्याख्या दी है वह बहुत सन्तोपप्रद नही है । कभी-कभी ती मृद्ध को मंजु 
और मंजु को मृदु कहकर व्याख्या की गयी है। आगे जी कहा जा रहा है उससे शायद 
यह बात स्पष्ट हो। पर एक बात ध्यान देने की है। असल मे राम 'अरगा' गये थे-- 
संकोच और प्रसन्नता के परस्पर-विरुद्ध-गामी संवेगो के कारण कद्ठते-कहते रुक 
गये थे। कोई ऐसी वात उनके मन मे जरूर थी जो उमकी प्रसन्नता का कारण थी। 
भरत समपित व्यक्तित्व के धनी थे। ऐसा समर्पित व्यक्तित्व, जिसमे अपना 
अहुंकार कुछ है ही नही, जो कुछ है वह अखिलेश्वर का है। क्या ऐसे मनुप्य की 
गतिविधि मंगलमय होती है, यही तुलसीदास राम से कहलवाना चाहते थे। 
ऊपर की बातो का आशय यह है कि तुलसीदास बचन-रचना के विविध 
प्रसंगों में बचन या वाणी के अनेक गुणो का वखान करते है। इस प्रसग मे मृदु, मंजु 
और कठोर विद्येपणों के साथ तीन और विशेषण “सुगम, 'अगम! और “बोड़े 
अक्षरों में अमित अर्थ देनेवाला' भी दिये है। इतने विभेषण एक साथ उन्होने झायद 
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और वही नही दिये । प्रत्येक विशेषण का तात्पय है। परन्तु सभी मिलकर भी 
बुलसीदास के भाषा-सम्बन्धी सामान्य आदर्श को नही प्रकट करते, केवल अवसरो- 
चित वाग्वैदग्ध्य को ही स्पष्ट करते है। यह अवसर के अनुकूल, श्रोता-वकता के 
अनुरूप और तुलसीदास द्वारा सम्मत भक्तिसिद्धान्त के अनुसार ही हैं। और भी 
स्पष्ट करने के लिए पुरा प्रसंग विचारणीय है । 
राम जनक से “सत्य सरल मृदु वानी” वोले थे। उसमें कोई पेंच नहीं था, 
इसलिए सरल थी; मिथिसेश्व के प्रति महान्‌ आदर था, इसलिए मृदु थी और उन्ही 
की शपथ लेकर कही गयी थी कि आपकी आज्ञा सिर माथे, इसलिए सत्य थी: 
विद्यमान आपुन मिपमिलेसू। 
मोर कहव सब भांति भदेसू ॥ 
राउर राय रजायसु होई। 
राउरि सपय सही सिर सोई ॥ 
कभी-कभी मृदुता है, पर उसका उल्लेख न करके, अन्य गुणों की ओर ही 
ध्यान आकृष्ट किया गया है। भरत की वाद की वाणी को 'विमल विवेक धरम नये 
साली, भरत भारती मंजु मराली' फहकर उसकी मंजुता अवश्य बता दी गयी है। 
वहाँ भरत की वाणी केवल आवेग-चालित नही है, अपनी ययथार्य परिस्थितिंकी 
जातकारी के साथ कही गयी है; उसमें विवेक, धर्म और नये की उपेक्षा ने होने 
से मुपमा (सु-समा)-युवत है, इसलिए मंजु है। राम कभी "प्रेम पयोधि अमिआ 
जनु सानी“, कभी 'सनेह सुहाई' बानी बोलते है। उनकी तथा अन्य श्रेष्ठ पात्रों की 
सारी बातें 'देस काल अवसर सरिस' या 'अवसर अनुसारा/ या 'समय अनुसार 
है। ये विशेष देश, विशेष काल, विज्ेप पात्र तथा विशेष अवसर के लिए हैं, 
सामान्य आदर्श वाणी नहीं है 
विचा रणीय चोपाइयाँ इस प्रकार है : 
सुगम अगम मृद्ु मंजु कठोरे। 
अरथु अमित अति आखर थोरे॥ 
ज्यो मुख मुकुर मुकुर निज पानी । 
गहि न जाइ अस अदुभुत्त बानी॥ 
+-अयोध्याकाण्ड, 224 
भरतजी चित्रकूट में रामजी को अयोध्या लोटा लाने के लिए यये हैं । अयोध्या 
के सभी गण्यमान्य व्यक्त उपस्थित है। जनकजी भी अपने परिजन-पुरजत के साथ 
आ गये हैं। भरतजी रामजी को लौटाना चाहते है। रामजी भारी धर्मसंकट में है। 
लौटना उन्हें धर्म-विरुद्ध लगता है, शील-सकोच से साफ कह नही पाते। माता 
है, गुर है, सास-ससुर है ओर फिर भरत का प्रेम है। उधर सब॑ लोग छुछ निण्य 
न हो पाने से दु ख पा रहे हैं । अलग से उन्होने गुरु से अपनी बात कहनी चाही: 
नाथ भरत पुरजन महतारी। 
सोच विकल वनवास दुखारी॥ 


तुलसीदास : रफुट रचनाएँ / 55 


सहित समाज राउ मिथिलेसू । 

बहुत दिवस भये सहत कलेसू ॥ 

उचित होइ सो कीजिय नाथा। 

हित्त सबहीकर रउरे हाथा॥ 
इतना ही कह सके। आगे सकुचाकर रहे गये । चतुर गृद ने आशय समझ 
लिया-- रासजी लौटना नही चाहते ! वे स्वयं चाहते थे कि किसी प्रकार राम 
लौट चलें, पर धर्म और स्नेह के दन्द् से वे भी असमंजस में ही पड़े रहे। फिर वे 
जनक के पास गये और राम के वचन और शील-स्वभाव से उन्हें परिचित कराया। 
जनक महाज्ञानी थे। परन्तु यहाँ सब-कुछ देखकर उन्हें थी मोह हो ही गया । उनके 
वैराग्य ने ही वैराग्य ले लिया । विवेक कहता था कि राम का वनवास ही ठोक है। 
मन-ही-मन सोचने लगे कि यहाँ आता ठीक नहीं हुआ, वयोकि ठीक सलाह देना 
किन प्रत्तीत हो रहा है । उचित तो यही है कि पिता को आज्ञा के अनुसार बन में 
ही रहें, पर राणा जनक श्वसुर होकर यह सलाह कैसे दें ! सारी अयोध्या चाहती 
है कि राम लौट चलें तो जवक कैसे कहे कि राम का लौटना ठीक नही है! बनिप्ठ- 
जी ने कहा था कि जनक ही इस समय एकमात्र ऐसे व्यक्ति है जो 'असमजस' दूर 
कर सकते है और जनकजी स्वयं असमंजस में पड़े है। इसी मनोभाव को लेकर वे 
भरत के पास जाते हैं। वे भरत से कहते हैं कि तुम तो राम का स्वभाव समझते हो 
हो। ये सत्यन्नत हैं, सब पर उनका शील-स्नेह भी है, संकोचवश संकट सह रहे हैं, 
जो भाज्ञा दो वह्‌ उनसे कहा जाय । 

जनक भरत से ही कहलवाना चाहते है, पर वहुत मीठे ढंग से अपने मन की 
बात की ओर इश्चारा भी कर देते हैं। 
भरत को यह इशारा अच्छा नही लगा होगा । परन्तु जनक उनके परम पृज्य 

हैं, उन्हें कोई उत्तर देना भी कठिन है । बड़े-बड़े ऋषि-मुद्ति और स्वयं गुर वशिप्ठ 
बैठे है। धीर भाव से उन्होंने जो कुछ कहा उसी की प्रशंसा ऊपर की पत्तियों में की 
गयी है : 

प्रमु प्रिय पूज्य पिता सम आपू। 

कुल गुरु सम हित माय ने बापुत 

कौसिकादि मुनि सचिव समाजू । 

ज्ञान अंबुनिश्चि आपुन आजू॥। 

सिसू सेवक आयसु अनुगामीव 

जानि मोहि सिस्र देइअ स्वामी ॥ 

एहि समाज यल बूझव राउर। 

मौन मलिन मैं बोलब वाउर॥ 

छोटे बदन कहाँ बड़ि बावा। 

छम्व त्ात लक्ति बाम विधाता ॥ 

आग्रम निगम अ्रसिद्ध पुराना। 
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सेवा धरमु कठित जंग जाना॥ 
स्वामि धरम स्वारथहिं विरोधू। 
-बरु अंधु प्रेमहि ने ग्रवोधू॥ 
राखि राम रुख धरमु ब्रतु, पराधीन मोहि जानि। 
सवर्के सम्मत सर्वहित, करिय प्रेमु पहिचानि॥ 
प्रथम दो पंक्तियों में मृदुता है, तीसरी पंकित में मंजुता है, चौथी और पाँचदी 
पंक्तियों में कठोरता तो है, पर भाया इतनी मीठी है कि सहज ही पकड़ में नहीं 
आती | पूरी बात सुगम है, थोड़े शब्दों में जो वात फही गयी है उसका अभिषेय 
आसानी से समझ में आ जाता है। आखर या वर्ण श्रोत्रेर्द्रिय-ग्राह्म हैं! केवल 
भनुष्य ने ही अपनी भापा में वर्णो को विविक्त किया है। उनको नये शब्दों 
और अर्थों के लिए जोड़ने की क्षमता मनुष्य के संस्कारी चित्त में है। विविक्त 
बाक्‌ (वाणी) के वर्णों को वाच्य-लक्ष्य और व्यंग्य आदि अर्थ-संघों की ओर और 
इन्हे रस की ओर विनयन करने की क्षमता (विनायक धर्म) संस्कारी मनुष्य में 
ही है। साधारण कवि यही रुक जाते हैं--वर्णो को अर्थ-संघ की ओर और अर्थसघ 
को रस की ओर ले जाकर विश्वान्त हो जाते हैं। रामकथा यही तक नही रुकती, 
चह रस-विशेप की ओर जाना चाहती है। वह रस-विशेष, मनुष्य के चित्त को परतत्व 
के साथ मिलातेवाले अनुरूप लय या 'रि्र', को खोजती है---'राम कथा जे सुनत 
अधाही, रस विशेष जाना तिन्‍्ह नाही ।” शायद इसे ही तुलसीदास 'छन्द कहते हैं । 
परन्तु विश्वव्यापी छत्दोधारा के साथ व्यक्तिनिष्ठ छन्‍द का सामरस्य ही अन्तिम 
लद्ष्य है। तुलसीदास इसी को 'मंगल' कहते है । यह विभिन्‍न स्तरों पर पाया जाता 
है। वाक्‍्तत्त्व और विनायक धर्म के इस वैश्विप्टूय की ओर “रामचरितमानस/ के 
प्रथम दलोक में ही इशारा कर दिया गया है।॥ राम-कथा का लक्ष्य 'मंगल्! है-- 
“मंगल करनि कलिमल हरनि तुलसी कथा रघुनाथ की !” वह व्यक्तिगत छन्द के 
साथ समप्टि-व्यापी छन्‍्द के सामरस्य का ही नाम है। प्रस्तुत प्रसंग में भरत की 
बाणी अर्थ की गहराई तक जाती है। उसवा अभिषेयार्थ सुगम है। पर व्यंग्यार्थ 
अमम है, वल्कि वह 'गहि न जात” कहे जाने की अधिकारी है। स्वासिषर्म और 
स्वार्य में विरोध बताया गया है और विरोध को अन्धा भी बहा गया है। साथ ही, 
यह भी कहा गया है कि यह स्वार्थ प्रेमजन्य है। प्रेम सब चरुढियों को भर देता है 
और साथ ही अप्रवोध्य भी है। भरत की उक्त से स्पप्ट है कि जिसे वे स्वार्थ वह 
रहे हैं, वह कोई निजी लाभ के उद्देश्य से किया गया क्षृद्र स्वार्थ नही है। वह घुदध 
प्रेमजन्य है। इस स्वार्थ और परमार्थ में कोई अन्तर नही है । 
आगे वे कहते है कि () राम का रुस, धर्म और व्रत देखकर, (2) मु 
परवश्ध समझकर, (3) सबका सम्मत, (4) सर्वेहित, (5) प्रेम को पहचानझर 
आप लोग निर्णय करें । 
भरत चाहते कया हैं ? वात घुनने में सुगम लगती है, ऊह्दी कोर्द पेंच गद्दी हे । 
पर जैसा कि आगे की पकतियों में कहा गया है, वहूं अदुमुत याणी पकड़ में आने 


तुलसीदास : स्फुट रचनाएँ / 57 


योग्य नहीं है। जैसे हाथ मे रखे हुए दपंण मे मुख की छाया तो बहुत स्पप्ट दिसायी 
देती है, पर पकड़ना उसका कठिन है : 
ज्यों मुख मुकुर, मुकुरु निज पानी । 
गहि व जाय अस अद्भुत वानी ॥ 
क्या यहाँ तुलसीदास प्रेममार्ग की श्रेष्ठता प्रतिपादित करना चाहते है ? राम 
धर्मब्रत है, जनकजी के अनुसार सत्यव्रत है। सत्य पर दृढ़ रहना चाहिए, ज्ञानी 
जनकजी के मन में यही बात है । पर सत्य क्या है ? वचन द्वारा जो कह दिया 
गया उससे चिपक जाना या भूतमात्र का आत्यन्तिक कल्याण (सर्वहिंत) ? भक्‍त- 
शिरोमणि नारद का वचन महाभारत में आया है 
सत्यस्थ वचन श्रेय: सत्यादपि हित वदेत्‌ । 
यद्भूतहितमत्यन्तम्‌ एतत्‌ सत्यं मत मम ॥ 
भरत कहते है, सत्य और धर्म के ब्रत को अवश्य देखिए, पर मैं प्रेम-परवश हूँ, 
इसका भी ध्यान रखिए और इससे भी आगे इस बात का ध्यान रखिए कि निर्णय 
“सर्वहित' हो और फिर प्रेम को पह्चानकर निर्णय कीजिए । तुलसीदास इस अद्भुत 
प्रेम को 'अगम सनेह भरत रघुवर को, तहँ न जात मन विधि हरिहर को' और 
“मिलन प्रीति किमि जाय वखानी, कवि कुल अगम करम मन वानी' कहकर 'अगम' 
बता चुके है। उसे समझना भी अगम है और अभिव्यक्ति देना भी अगम है। यही 
“प्रेम पहिंचानि” अमितार्थ अगम्य उक्ति ज्ञानमार्ग की पकड़ में नही आ सकती | 
“प्रेम पहिचानि' सचमुच अमितार्थ अगम्य उक्ति है। 
इसे तुलसीदास की श्रेष्ठ वचन-रचना का निदर्शन तो माना जा सकता है, 
किन्तु आदर्श भाषा का लक्षण नही कहा जा सकता। इसे घसीटकर उस उक्त के 
आसपास ले जाया जा सकता है कि भणिति या उक्ति वही भली है जिससे 
'सुरसरि सम सबकर हित होई ।” पर वाक्तत्त्व अधिक सुलभ है, विनायक धर्म 
दुर्लभ है। तुलसीदास मानते है कि इसकी श्राप्ति राम की कृपा से ही होती है। 
इसीलिए उत्तम वाणी, भगवदनुग्रह के बिना वोली ही नही जा सकती : 
सारद दाह नारि सम स्वामी। 
राम सूत्रधर अन्तरजामी ॥ 
जा पर कृपा करहिं जन जानी। 
कृषि उर अजिर नचावहि बानी ॥ 
थोड़े मे अधिक कहना भाषा का गुण है। पर यह भी देशकाल, वबनृवीधव्य 
और अवसर के अनुकूल होना चाहिए । अवध्वर या समय की माँग हो तो विस्ता<- 
पूर्वक कहना गुण ही है, दोप नही । दशरथ, पुत्रशोक में मर गये। सारे परिजन- 
पुरजन शोक मे ब्याकुल थे। ज्ञानी गुरु वश्चिप्ठ पहुंचे। समय-सम' (अवसर के 
अनुरूप) बोले। वहाँ 'अर्थ जमित अरू आयर थोरे' से काम नही चल सकता था। 
उन्हें बहुत-से इतिहास सुनाकर लोगो का झोक निवारण करना पड़ा। यही उस 
परिस्थिति में अवसर के अनुकूल था : 
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तव बस्चिष्ठ मुनि समय सम, कहिं अनेक इतिहास। 
सोक निवारेठ सवहिं कर, निज विज्ञान प्रकास॥ 
दशरथ जब व्याकुल थे तव कौशल्या भी 'समय अनुहारी' वचन बोली थी : 
उर धरि घीर राम महतारी। 
वोली वचन समय अनुहारी॥ 
उस समय वे थीड़े में अधिक अर्थ देनेवाली वात नही कह सकी, और भरत को 
शीक-ध्याकुल देखकर तो, 
भाँति अमेक भरत समुझाए। 
कहि बिवेक मय वचत सुनाएं॥ 
भरतहेँ मातु सकत समुझाई। 
कहि पुरान श्रुति कथा सुहाई॥ 
उस समय यही अवसरोचित था । 
रामचन्द्र भी 'देसकाल लखि समो समाजू' ही भरत से 'बानि सवसु से” 
(वाणी का सर्वस्व) बचन बोले थे। कहते-कहते मानो अवसरीचित वचन पर और 
भी बल देने के लिए दुवारा कहा था : 
मोहि सब भाँति भरोस तुम्हारा। 
तदपि कहें अवसर अनुसारा ॥ 
पूरे 'रामचरितमानस' मे वाणी के अवसरीधित प्रयोग पर इतनी वार कहा 
गया है कि भाषा का देश, काल, पात्र और एक शब्द में, 'अवसर' के अनुसार 
प्रयोग ही तुलसीदास का सम्मत लगता है। अवसर उपयुक्त हो तो अटपटे वधत भी 
ठीक है (सुनि केवट के बैन प्रेम लगैटे अटपटे) । उनके परम उपास्य 'बचन रचना 
अतिनागर' राम जैसा बोलते है, उसे ही भाषा का उत्तम आदर्थ माना जाना 
चाहिए : 
दीमवन्धु सुनि बत्धु के, बचन दीन छलहीत। 
देस काल अवसर सरिस, बोले राम प्रवीत॥ 
,-धरस्वती, अगस्त 4974 


अजसू प्रेरणा का सोत : 'रामचरितमानस' 


“रामचरितमानस' मध्यकाल का सर्वेश्नेष्ठ प्रन्य है। आज से लगभग घार सौ बर्ष 
पहले गोस्वामी ठुलसीदासजी ने इसे लिखना आरम्भ किया घा। इन चार सो 
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बषों ने यह पन्प देघ जौर ऋच हो सोमा जठिकन रूरके 
कालडदी बन्द है। इत्पेक इन्‍्प, राएा ्पाक्ति मे 
अपने काल से प्रदादित होता है। 'रामबरितमानस' भो हैं। परन्यु बदुत पोड़े- 
ब्न्‍्य इस छोमा छो अतिक्रम करके न्झाल के रसहुयपों सो प्रभाजित रुरने भे 
॥ यह तो्षेत्तर तेज संसार के मिने-चुने इन्पों में हो ३एचब्घ होता है। 
ही झारप है कि वह देध और छाल की चोमा पार करके समस्त ससार के सदुरयों 
को प्रदावित करने मे समर्थ हुआ है। 
“रामचसितिमानन' के लेसकू कदियर तुलसोदास जिस काल, समाज कौर देश 
मे पैदा हुए, उससे वे प्रभांवत थे। उनका व्यक्तिगत जीवन रिसो-स-स्सी रूप मे 
उनमे स्वीकृत विचारों को रूप दे रहा पा, इसलिए ये अपने रेश-हाप और सभाज 
के संस्कारों और व्यक्तिगत रुचि, कुप्ठा ओर सिप्तक जारिसे प्रभादेत पे। 
'रामचरितिमनस और उनके अन्य प्रन्यों के आलोचको मे इंसबातों पर महुतत 
विचार किया है और भविष्य मे भी करते रहेगे, परन्तु इम सम सीमाजो के भीतर 
रहकर भी उनमे एक अलोकिर दोप्ति थी जो सोमा में गही बंप सकती । दजस 
प्रकार दीपक की लो दिया, तेल, बाती और हवा के फम्पन से प्रभाषित होते हुए भी 
इन सोमाओं से बाहर दूर तक अपनी दीप्ति बियिर समझी है, कुछ उसी प्रकार 
व्यकिति-कवि के भीतर जलनेवाली दिव्य लौ भी अपनी दीप्ति देश-काप और शोभा 
को अतिक्रम करके प्रकाशित करती रही है 
ऐसा लगता है कि तुलसीदास के सामने तत्कालीन समाज मे प्रधवित एक भड़ा। 
भारी सन्‍्देह मुख्य रूप से उनके चित्त को आन्योजित किये एुए भा। उनका भमए 
मुख्य रूप से लोकचित्त के सन्देहो को उसाड़ देना था। यरतुतः सररेह फे म॥९ण ती 
विपाद उत्पन्न होता है। 'रामचरितमानरा फे भरग!ण, पार्मती, गएह शादि 
मुख्य श्रोताओं के मन में सशय-जनित विषाद उत्पस्त छुआ भा। सदेहू महू भा कि 
जो ब्रह्म सव प्रकार की धारणाओ से ऊपर है, ब्यापक है, निर्भुण ऐ। शजप्या है, 
जिसे थ्रत्ति नेति-नेति कहकर बखानती है, यह गया ममुष्य मेः रुप में जमताए भाएग॑ 
कर सकता है ? इस सन्देह का उन्मूलन तुतसीदारा का एफ लक्ष्य धा। जब एक मु 
सन्देह उन्मूलित नहीं होता तब तक विषाद का एमग भी गद्दी होता। गतु एक 
सामयिक प्रइन था । तुलसीदास के पूर्ययर्ती महान निर्गुणवादी सण्तों गे सगुण शाम 
का प्रत्याख्यान किया था और लोकसित्त में ऐसा पंश्म उत्पस्द किया था। पदू एक 
निश्चित देश-काल में उत्पन्न स्थिति थघी। एस संशय फा उच्छेद, ऊपर ऐे बेस ग॑ 
एक सामयिक प्रदत था। 
तुलसीदास के चित्त में कुछ ऐसे संस्कार थे जो एस रांणय को मयुष्य के वि 
हानिकारक सिद्ध करते थे। यह एक प्रकार का इन्द्र था जो बाह्य सपाज मे ४हुँ* 
प्रचारित सिद्धात्त और तुलसीदास के व्यवित-चित्त में प्रतिष्ठित एच भी द (९३१९ की 
संघर्ष से उत्पन्त हुआ था। 'रामचरितमानस' के निर्माण से इग हद का ॥ हरकपूर्ण 
स्थान था, परन्तु यह साममिक तथ्य ही सबकुछ होता तो 'राग पं णिपागर्त' तप्डग - 
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मण्डन के रूप में लिखे हुए ग्रन्थों के समान अल्पकालीन प्रभाव ही छोड़ जाता। 
परन्तु ऐसा नहीं हुआ। इस इन्द्त ने तुलसीदास के सवेदनशील चित्त को केवल 
खण्डन-मण्डन की ओर प्रवृत्त नही किया, वल्कि उनकी रचनात्मक प्रतिभा को कडत 
कर दिया जिससे शाश्वत मानवीय मूल्यों का अदुमृत रागात्मक सर्जन हुआ | बत- 
तार वीणा को छेड़नेवाली चीज़ यद्यपि बहुत मामूली-सी होती है, परन्तु उसके एक 
तार के झकृत होने से अन्य अनेक तार झनझना उठते है और उस मोहक संगीत का 
प्रादुर्भाव होता है, जो छेड़नेवाली वस्तु को एकदम अभिमूत करके अपूर्व रागात्मक 
समीत की सृष्टि करती है। उस युग के मामूली-से प्रश्न ने तुतसीदातत के चित्त को 
ऐसा झकझोर दिया कि उनकी सम्पूर्ण सत्ता ही उमड़ उठी। बह मनुष्यमात्र के 
रामात्मक चित्त के साथ एकमैक होकर उन चित्मय मूल्यों की रचना कर सकी, 
जो अपूर्य कहे जा सकते है। भारतवर्ष की साधना का जो सर्वोत्तम है, जो कुछ 
महान्‌ हैं, जो कुछ सरस है और जो कुछ भव्य है, वह इस बहाने अभिव्यक्ति पाने 
को व्याकुल हो उठा। इस उदात्त भव्य अभिव्यक्षित में ही 'रामचरितमानत' की 
महिमा है। देश और काल की सीमा मे वेंधा हुआ तुलसीदास का व्यविति-रूप भी 
उसभे जहाँ-तहाँ प्रकट अवश्य हुआ और कई वार उस सीमित अभिव्यक्ति ने 
भिन्न-भिन्न श्रेणी के लोगो की क्षुब्ध और उत्तेजित भी किया है। परन्तु 'राम- 
चरितमानस' की दिव्य ज्यौत्ति में यह छोदे-मोदे घब्वे कोई बाघा नहीं उत्तन्‍्न कर 
सके । वे है, क्योकि उनका हीना रोका नहीं जा सकता था, परन्तु 'रामचरितमानस' 
का निर्माण उससे अलग दिव्य अलोकिक तेज से हुआ है । कभी-कभी लोग उते 
छोटी-छोटी _बातों को लेकर ही झगड़ते है। वे भूल ही जाते है कि “रामचरित- 
मानस का लक्ष्य इन बातों से कही अधिक ऊँचा है । वह मनुप्य को उस लक्ष्य तक 
ले जाता है, जिससे बड़ा लक्ष्य और कुछ हो ही नहीं सकता । न 
तुलसीदास केवल ज्ञान का ग्रत्थ नही लिख रहे थे) मनुष्य के नित्य जीवन में 
घटनेवाले ईर्प्या-देप, सुख-दुख और लोभ-सोह के विकारों के भीलर से उन्होने परम 
लक्ष्य की प्राप्ति की ओर अपने पाठक की ले जाना चाहा। इसलिए उनका यह 
अन्‍्थ बुप्क आचार-सहिता या थोये उपदेशों की पोथी नहीं है; वह मतुप्य-जीवन 
की गहराई में उतरा है और जत्यन्त सहज भाव से उसे रामोन्मुख करता रहां है-- 
राम, जो मनुप्य के समस्त आश्या-आकाक्षाओं का सर्वोत्तम केन् है; बहाँ काम, 
ऋोध, द्वेप, मोह भादि टिक मही सकते। राम एक ऐसा सूर्य है, जिसके सामने 
मोहरूपी अन्धकार की कल्पना नही की जा सकती । परन्तु यह राम हमारे दैनन्दिन 
जीवन के अनुभवों के भीतर से उजायर हुआ है । वह मनुष्य रूप मे अनतरित हुआ 
है, और भनुष्य की सारी कमजोरियो और विकारों के भीवर उज्ज्वल आलोक के 
रूप में निकलता चला गया है। वह शेय बनकर नही वल्कि अनुभवयोग्य हीकर 
हमे आकर्षित करता है। बह केवल अनादि, अनन्त और व्यापक सच्चिदानन्द मात्र 
नदी है बल्कि शील, सौजन्य और मर्यादा का अधिप्ठाता भी है। वह केवल जात 
ओर उपासना का विषय नही है वल्कि श्रेम और भक्ति का भी आश्रय है; हे 
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जोरियाँ भगवान्‌ को समप्ित करके मनुष्य उनसे मुक्ति पा ले । जो कोई भी राम 
के सम्मुख हो जाता है, उसके सारे पाप नष्ट हो जाते है। परन्तु जो राम से विमुख 
है उनके सारे वैभव व्यथे हो जाते है। राम का साम्मुख्य प्राप्त करमा 'रामचरित- 
मानस का लक्ष्य है। कोई भी व्यक्ति चाहे वह ऊँचे कुल में जन्मा हो या नीच कुल 
मे, उत्तम योनि में पैदा हुआ हो या अधम योति मे, सात्विक शरीर का अधिकारी 
हो या तामस झरीर का, सभी राम के सम्मुख आकर ढृतार्थ हो जाते है। जो 
सम्मुख नहीं था पते, उनका जन्म अकारथ सिद्ध होता है। 'रामचरितमानस ने 
इस महान्‌ लक्ष्य को लोकसुलभ कराने में आइचर्यजवक ढंग से परिपूर्ण सफलता 
प्राप्त की है । 

यह महान्‌ ग्रन्थ पिछले कई सौ वर्षोंसे मनुष्य के चित्त में उदात्त मानवीय 
श्रृल्यों को प्रतिष्ठित करता रहा है । इसकी भाषा, अभिव्यवित् और भाव-प्रेक्षण- 
क्षमता अपूर्व है। यह 'रामचरितमानसी एक सुतिश्चित योजना में लिखा हुआ 
काव्य है। इसके प्रत्येक शब्द को इस कवि ने अच्छी तरह से तौलकर प्रयोग किया 
है। थदि भारम्भ में कोई शब्द किसी निश्चित अर्थ में प्रयुक्त हुआ है तो भन्त 
तक उसका निर्वाह हुआ है। ऐसा लगता है कि कवि पूर्ण रूप से सचेत कला- 
कार है। परन्तु यह 'सचेत-भाव' आभास से नहीं बल्कि व्यक्तित्व के सम्पूर्ण 
विसजेन से आया है । सत्य यह है कि 'रामचरितमानस' का कवि पूर्ण रूप से अपने 
व्यक्तित्व को अपने लक्ष्य मे निमज्जित कर सका है। यह उस श्षेणी का काब्य है 
जिसकी प्रत्येक उक्ति किसी दिव्य श्रेरणा से निकली है । जैसा कि आरम्भ में कहा 
गया है, जहां तक व्यक्ति तुलसीदास का सम्बन्ध है, वे अपने युय और समाज से 
प्रभावित है, परन्तु उनका व्यक्तित्व उस महान्‌ लक्ष्य मे बिल्कुल निमण्जित हो 
गया है जिससे बड़े लक्ष्य की फल्पना नहीं की जा सकती । यही कारण है कि 'राम- 
चरितमानस' उस दिव्य कोटि का ग्रन्य बना है जी एक ही साथ काव्य भीर झारत्र 
दोनों ही होते हैं । आज चार सौ वर्षो वाद इस महानु ग्रत्थ के प्रणेत्रा कवि की 
हम अपनी हा दिक श्रद्धाजलि अर्पित करते है : 

बड़े भाग मानुष तसु पावा। सुर दुर्लभ सब ग्रथन्हि गावा!। 
साधन धाम मीच्छ कर द्वारा। पाइ न जेहि परलोक सँवारा'॥ 


(काशी हिसदू विश्वविथालम पत्रिका, मानस चतुश्शती विशेषाक, 4934 
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सस्यपुन डा मर्वृश्षेष्ठ बन्य है। 
... 'रामचरितमानस! ६: 'भव-यावतो संवाद के रूप 
ने यह पा भरदाज को ुनायी और काहूमुयुष्ि ने यरड को । लैकिन मुख्य कथा 
देगाने शिद ही हैं >र मस्य रूप में उम्र-पव द हो है। 
हि 283 2६38 हे, कि तुत थी के चमय में सोई व्यापक सन्देंह समाज मे विद्यमान 
कर मोदगा दि पन्देह सती के मन भर दुआ था जिसका फल उन्हें गरीर त्याग 
उन: पाती के रुप मे अववस्ति टरें३ फिर भी कहती है : 


है पानवत्तय के मन में उन व्याप्त है और वे इनको चर्चा भरदाज से करते 
अकार का संभव गर ड़ के मन मे हआ था जउक्ि उन्होंने तामपाश्व में बंधे 


दर ले + देगा। तुनसीदासजी उम्त सन्‍्देंह का निदकुरप करना आवश्यक 


ये। 
“है पर्देह यदि पु दोहे मे कहा जाय तो इस प्रद्यार है--छती शिव से कहती 


ब्रह्म जो व्यापक विरव अब हल अनीह अनेद 
सो कि देह घरि होइ वर, जाहि ने जानत बेद 
पाता ब्रह्म साधारण मनुष्य हो चक्ता है ? और फिर-- 
जो नृप तनय त्‌ ब्रह्म किमि, सारि विरह मति भीरित 
डील चरित महिमा सुनत, अरमति बुद्धि अति मोरि वा 
में व्याप्त इस सन्देह को तुलसीदाउजों 'रामचरितमानस के द्वारा 
हर करता चाहते हैं । मे आप लोगों का प्यान इसी 'सन्देंह! तत्त्त की और आकर्षित 
करना चाहता हू । 
३०. तवीजों यह तो कहती हैं क्वि 'सु्चे रामकवा सुनकर अतिदय आनन्द मिला 
पैकिन उन्होंने यह भी कहा-- बड़े हो चेयत ढय से इस वार उन्होने अपने .. 
भी व्यक्त किया : 
अजहें कछू सखव मत मरे । 5 
करहुक्ृपा विनवर्धेकर जोरे॥. है 


जैयी उन्दह को दूर करने के लिए ग्ोत्वामीजी को कथा ज 
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जिनके मत मे मोह है, जो विपयी है, ये रामकथा का मर्म क्‍या जानेंगे ? 
अति सल जे विपयी बक काया । 
एहि सर निकट न जाहि अभागा ॥ 
पावंती का सन्देह बहुत भयानक है, इसी प्रकार का सन्देह यढड़ को भी है। 
याज्ञवल्वय से भरद्वाजजी कहते है कि 'मुनिवर, आपने बहुत ही गरूढ़ प्रशत कर 
दिया ।” अतः स्पप्ट है कि इस प्रकार से देशव्यापी सन्देह व्याप्त था जिसको 
तुलसीदासजी ने विभिन्‍न स्थलों पर विभिन्‍न पात्रों से कहलाया है । 
हमारा देश तीन भागों में विभक्त है--पर्वंत, मदान और समुद्र । पर्वतकन्या 
पावेती, भूकन्या सीता ओर सुद्रकन्या लक्ष्मी हैं / ये हमारे देश की देवियाँ है : 
ये हमारे देश की देवियों के चरित्र को नियामक हैँ । पावंती के मुंह से सन्देह का 
वर्णन कराने का तात्पय ही है कि यह सन्देह व्यापक था । 
शिवजी पावेती से कहते है कि 'है भवानी, तुमने वहुत ही अच्छा प्रश्न किया 
-+राम-कथा का प्रश्न उठाया । लेकिन एक बात मु अच्छी नही लगी । यहाँ पर 
तुलसीदासजी कबोर की इस उक्ति का जवाब देते है : 
दसरथ सुत तिद्ठुं लोक बखाना, 
राम नाम के मरम है भ्ाना। 
यही वात पार्वती के मुंहू से कहला दी गयी है और इसका उत्तर देते है शिक्-- 
एक बात नहिं मोहि सुहानी, जदपि मोह वस कहेउ भवानी ॥ 
तुम जो कहा 'राम कोउ आना"! 
तुलसीदासणजी इस “आना' शब्द से विल्कुल उखड़ जाते है। बावा बहुत युद्ता 
जाते है; 
कहहि सुनहि अस अधम नर, गे जे मोह पिचास। 
पाखडी हरिपद विमुख, जानें झूठ न साथ ॥ 
अग्य अकोविद अंध अभागी | काई बिपय सुकूर मान लागी॥ 
लप॒ट कपटी कुटिल विसेपी। सपनेहूँ सत सभा नहिं देखी ॥ 
कहहिं ते बेद असम्मत बानी । जिन्हके सुझ लाभु नहिं हानी ॥ 
मुकुरु मलिन जरु नयन विहीना ) शमु रूप देसहिं किमि दीना ॥ 
जिन्हे अगुन न समुन विवेका | जल्पह़िं कल्पित वचन अनेका ॥ 
हरि माया बस जगत भ्रमाही। तिन्ह॒हि कहत कछु अघटित नाही ॥ 
बातुल भूत विवस मतवारे जे सहिं वोलहिं वचन बिचारे॥ 
जिन्‍्ह कृत महा मोह मदपाना। तिन्हुकर कहा करिय नहिं काना ॥ 
पुरुष प्रसिद्ध श्रकास विधि, प्रकट परावर नाथ। 
रघुकुलमनि मम स्वामि सोइ, कह्वि सिर्व ताथउ माथ ॥ 
बही दक्षर्थ का बेटा, वही राम मेरा उपास्थ है। आगे बढ़कर तुलसीदासजी और 
अहुत्त-सी महत्त्वपूर्ण बातें कहते है 
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(विभीषण कहता है) 
तात राम नहिं नर भूपाला। भुवनेस्वर कालहु कर काला |! 
ब्रह्म अनामय अज भगवंता । ब्यापक अजित अनादि अनंता ॥ 
गो द्विज धेनु देव हितकारी । कृपा सिंधु मानुप तनु धारी ॥ 
जन रजन भंजन खलब्राता। वेद धर्म रक्षक सुनु आता॥ 
(अंगद के मुंह से ) 
राम मनुज कस रे सठ बंगा। धन्वी काम नदी पुनि गंगा॥ 
पसु सुरधेनु कल्पतरु रूखा। अन्त दान अझू रस पीयूषा॥ 
वेनतेय खग अहि सहसानन। चितामनि पुनि उपल दसानन ॥! 
सुनु मतिमंद लोक बैकुण्ठा । लाम कि रघुपति भगति अकुठा ॥ 


इसी प्रकार की परस्पर-विरुद्ध वातें कही गयी है। कामधेनु जब धेनु है तो 
पशु ही होगी; गंगा आखिर नदी ही तो है; कामदेव -सुना तो है कि--पुष्प के 
धनुप-बाण चलाता है; कल्पतरु जब तरु है तो रूखा ही होगा | तुलसीदास के मन 
में कोई व्यापक प्रइन पड़ा हुआ है। वह यह कि शायद यह बात जोरों से चल पड़ी 
थी कि जो दशरथ का वेटा है, वह ब्रह्म कैसे है--'जौ नूप तनय त ब्रह्म किमि ?! 
इसी बात को लेकर इतना व्यापक प्रचार तुलसीदासजी विभिन्‍न पात्रों के मुंह से 
कराते है । समपष्टि मे व्याप्त सन्देह का निरूपण करते है। तुलसीदासजी कवि भी 
उन्ही को ही मानते है जो समप्टिचित्त की अभिव्यक्ति करते हैं। तुलसीदासजी 
जव समष्टिचित्त के साथ, सामाजिक चित्त के साथ, शिव के साथ, एक हो जाते है 
तो अपने को कवि भी कहते है । वे अपनी वात नही कह सकते वल्कि--- 
संभु प्रसाद सुमति हिय हुलसी । 
रामचरितमानस कवि तुलसी ॥ 
तुलसीदासजी “राम' का तीन रूपो मे वर्णन करते हैं--पहला ब्रह्म, जो अनन्त 
है, मन-वाणी आदि मे परे है; दूसरा, जो व्यक्ति अपने चित्त मे उत्पन्त करता है। 
मनुप्य अपने भाव, स्वभाव से उत्पत्न करता है। मनुप्य अपने भ,व को जानना 
चाहता है। वाहर से तो हम वीर है, भीतर से कायर भी हो सकते है; बाहर से तो 
पुरुष दीखते है, परन्तु भीतर हो सकता है कि नारी वैठी हो । जब हम अपने भाव 
को जान लेते है तो हमे अपना अभाव भी मालूम हो जाता है। अगर हमारे अन्दर 
मातृभाव है तो हमे पुत्र चाहिए, क्योकि मातृभाव के साथ पुत्र का अभाव सम्बद्ध 
है। इस अभाव के रूप में भगवान्‌ हमारे चित्त में था जाते है। भगवान्‌ जब इस 
अभाव को भर देते है तो 'विभाव” की स्थिति मन मे आ जाती है---इसी रूप में हम 
विराट पुरुष की कल्पना करते है। मनुप्य का कलापक्ष भावपक्ष है। ससार के सभी 
भक्‍तो ने भाव-भगति की आराधना की है। भगवान्‌ भाव नगति के भूले हैं। 
तुलसीदासजी तीसरा, रास्ता बताते है, वह उनझी 'विभाव-पुरुष' की कल्पना है। 
“रामचरितमानस' की यह जपनी विशेषता है; 
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तू दयालु दीन हो, तू दानि हों भिखारी, 
हो प्रसिद्ध पातकी तू पाप पुंजहारी। 
तोहे मोहे नाते अनेक मानिए जो भाव । 
ज्यों त्यो तुलसी कृपालु चरणकमल पाव ॥ 
+-+ विनयपत्रिका 
बह माता, पिता, भाई आदि रूपो में हो सकता है। हम जिस भाव मे चाहें 
उसका भजन कर सकते है। यह तीसरा भाव हम जब तक मन में नही लायेंगे तब 
तक चित्त साफ नही होगा, मोह दूर नही होगा । सन्देह नही मिदेगा | 
कबीर ने कहा कि 'दशरथ सुत तिहुँ लोक बसाना, राम नाम के मरम है 
आना!, लेकिन तुलसीदासजी कहते हैं कि वह राम जो इतिहास की धारा मे 
बहता चला आ रहा है, समष्टिचित्त मे व्याप्त जो राम है, उसे नहीं छोड़ना 
चाहिए। प्रइन तो इस बात का है कि गंगा तो नदी ही है, कामधेनु घेनु है दो पथ 
ही हुई, कल्पवृक्ष वृक्ष है तो पेड़ ही है। लेकिन नही, इससे भी कोई बहुत बड़ी 
चीज इसके पीछे विद्यमान है। ये कल्पतत्त्व है । जैसे-जैसे मनुष्य का मानस विराट 
होता जायेगा, इन तत्त्वो की कल्पना विराट होती जायेगी । जैसे-जैसे हमारे चित्त 
का विस्तार होता जायेगा, वैसे-वैसे ये बढते जायेंगे। ये साधारण तत्त्व नही हैं-- 
ये कल्पतत्त्य है। “राम का वर्णन अनेक नाटककारों-कवियो-लेसको ने किया है और 
करेंगे । आदि से अन्त तक जैसे-जे ते मानव-मस्तिप्क का विस्तार होता जायेगा, 
वैसे-वैसे 'कल्प-पुरुष' का विस्तार होता जायेगा । इसीलिए गोस्वामी तुलसीदास 
ने कहा : 
राम मनुज कस रे सठ वंगा। 
धन्वी काम नदी पुनि गंगा ॥ 
ये सब मानसिक है। जैप्ते-जैते मानसिक विस्तार होगा, वैसे-वैसे ये और बढते 
जायेगे। तुलसीदासजी कहते है (भरद्वाज मुनि याज्ञवल्क्य से कहते हैं) : 
चाहहु सुने राम गुण गूढ़ा। 
कीन्हेहु प्रस्त मनहु अति मूढ़ा ॥॥ हे 
रामायण के वर्णन के वाद कथा समाप्त हो जानी चाहिए थी, लेकिन पाती 
ने कहा कि अभी सन्देह दूर नही हुआ, इसलिए तुलसीदासजी मे कथा को आगे 
बढ़ाया | तुलसीदासजी कहते है : 
रामचरित जे सुनत अघाही | 
रस विसेप जाना तिनन्‍्ह नाही ॥। 
कोई रस-विज्वेप है जिसकी ओर तुलसीदासजी अपने 
हैं। जब सम्देह दूर हो जाता है तो रामायण भी समाप्त हो जाती है। तुलसीदास- 
जी कहते है कि सन्देह-तम का नाश एक दिन में नही होगा, वल्कि इसके लिए 
अनन्त काल तक श्रवण, मनन, भजन करना होगा, तब अज्ञान-रूपी तम का नाश 
होगा (विभीयषण राम से कहता है) : ५ 


पाठक का ध्यान ले जाते 


तुलसीदास : स्फुट रचनाएँ | 527 


सहज पापमय तामस देहा। 
यथा उलूकहि तम्र पर नेहा ॥॥ 
राम के ससगे में आते ही सम्पूर्ण सशय का नाश हो जाता है : 
रामकथा सुंदर करतारी। 
सशय बिहग उडावनहारी ॥ 
“राम की कथा ऐसी ताली है जिसके वजाते ही संशयरूपी पक्षी उड़ जाते 
है। 
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295 (आ-);-का गुण से 
अविरोध 358;--की उपासना 
285. (आ.)>श्ह्य 270 
277;--पर कबीर का मेंत 
284, 285;--राम 285, 
297;-+का जप 287;-- 
साधना 339, 340, 34] 

निर्मम-प्रिय 359 

निर्मल वेद 232 

निर्वाण 278 

निबिशेप ब्रह्म 276 

निप्काम भक्ति 354 

नीर 269 

पंडित 30| 

पंचतन्मात्र 278 

पंचस्तोत्र 233 

परंब्रह्म 276 

22 

परमानन्द 256 

परमेश्वर 279 

पराविद्या 276 

परिणामवाद (टिं-) 274 

पाँच 266;--धाराएँ 233: 
तत्त्व 374 

वारख 374;--पद 376 

पारध 264 

पारद 264 

पारधी 269 


-+पके 


पिगला 233 
पुत्र 264 
पुरुष 277 


पुस्तकी विद्या 225;--पर योगमत 
225, 226;--पर कवीर 225- 


226, 227, 307 
पृत 264 
पौराणिक मत 298 
प्याला 269, 275 


प्रकृति 278;--पर तंत्रमत23 | ;--- 


उपनिपद्‌ का मत 279 
प्रकृति-विकृति 279 
प्रणव 235 
प्रथमानन्द 254 
प्रपत्ति 274, 275 
प्रयाग 233 
प्राणमय कोश 280 
प्राणायाम 236 
प्रार्थना 296 


प्रेम--का कारण 337;--का आदर्श 
353;--की कुंजी 324;--का 
मूल्य 343, 344;-लीला 354 


(आ.) 
बागाली वृत्ति 259 
वाँझमाता 264 
बालरण्डा 263 
वालविधवा 262 
बाहूत 243 


बाह्याचार 302, 303 (आ.) 


बिम्ब 268 
बिन्दु (दे. बिन्दु) 
बिलया 264 


बीज 237;--पर तंत्रमत 23! 


बीजक-वाणी 242 
बेहद 365 


अनुक्रमणिका / 539 


233, 244;-रंध्र 264;-- 
विद्या 274 

ब्रह्मा 234 

भक्‍त--और हठयोगी 36,--और 
पतिब्रतमः 322 

भक्ति 328 ;--का रामानन्द सम्बन्ध 
303, 304;--पर विचार 
309, 30;--की शर्त 307, 
35;--की प्रतिक्रिया 36; 
“+की साधना 323;--क्वा 
सामाजिक प्रभाव 333 

भगवान्‌ 287, 320 

भाव (साख्य) 284 

भारतीय संस्कृति 33, 332 

भावाभावविनिर्मुक्तावस्था 258 

भुजंगम 264 

भुजंगी 264 

भौरा 265 

भअ्रमर 264 

मच्छ 265 

मजह॒ब 33] 

मणिपूरचक्र 232 

मंतग 265 

मत्तगजेन्द्र 264 

मध्यमार्ग 264 

मन 279, 280 

मनोन्मनी 237 

मनोमय कोश 280 

मन्दाधिकारी (आ.) 284 

मरातिव 347 

मलकूत 243 

मस्तो 320-2-22 

महान्‌ 279 

महापय 264 

महायूत 279 


ब्रह्म 297;--ज्ान 250, 276; वाड़ो। महामद्व 308, 309 


54 [ हजारोप्रसाद द्विबेदी प्रव्यावलो-4 


महामुद्रा 262 

महाविच्दु 234 

महासुख 255 

माछ 265 

माता 256; -का सहजयानी अर्थ 267 

माया 277 (आ.) ;-प्रकृति 278-का 
औपनिपद अर्थ 280 ;-विशुद्ध- 
सत्त्वा 282;-अविशुद्ध 282;- 
का कबीरसम्मत अर्थ 283; 
कुण्डलिनीरूपा 283;-का अन्त 
294;-और लीला 336; 
(आ.);-का कारण 336; -ब्रह्म 
का संयोग 373 


मीन 265 

मुकाम (दस) 246, 248 
मुक्ति के पौरिये 376 
मुद्रा 22;-- प्रधान० 243 
मुल्ला 303 

मूलज्ञानवाणी 22, 242 
मूलाधार चक्र 232 

मूला 264 

मृत्यु 354 

मोक्ष 276 

यम्रुना 265 


पोग/-- का उल्टा मत 26 [---में भोग 
भाव 22;--क्रिया 232; 
न्-+27 

योगी 264; आश्रमभ्रप्ट 336;:-- 
नाथपतथी 334;--का मर्म 
229-30 

योनि 235 

मोवन 265 

रसना 235 

राजपथ 265 

राम--290;--पौराणिक 290; 
>+रहीम 303, 304;--वत्त्त 


277; सुधारस 272 

रामानन्दी मत 272 (आ.) 

राहूत 244 

रुद्र-विष्णु-ब्रह्मा (तंत्मत) 23/ 

रूप ओर सीमा 356 

रूपक 265 

रोगिया 269 

रोझ 264 

ललना 233 

लाहूद 243 

लिंग शरीर 276, 278 

लीला 336; -सम्बन्धी मतभेद 335 
(आ.);-ऊबीर की 338 
(आ.);--साधवा का केंद्र 
340;--का कबीर सम्मत रूप 
346 

लोकसंस्थान 243, 247 

लो, 235 

वज्ञयान (आ-) 25 

बच्चा 233 

बन 264 

वयनजीवी 233: 

वरुण 262 

वामन 277 

वारुणी 26[ 

बिन्दु 234;--पर तंत्रमत 230, 
232;--पर योगमत 230 

विकृृति 278 

विभूति 220 

विरजानंद 222 

विल 264 

विवत्तेंदाद 274 

विशुद्धास्य चक्र 232 

विष्णु 235 

वेदपुत्र 242 

वेदान्तवत्त्त (आ.) 265 


वोजूद (बुजूद) 250 

व्याध्न 264 

व्युत्थानकाल 233 

व्योमचक्र 23] 

शक्ति 263;--तंत्रसम्मत 23] 

शश 269 

शशी 269 

शाम्भवी 265;--शक्ति 234 

शिकारी 264 

शिव 266;--समग्रुण 23  ;--निर्गुण 
234 

ख्ुंगीनाद 22[ 

धृुन्य,--समाधि 237; --केवलावस्था 
254; --का विकास 253;-- 
अवस्था 255; --- सरोवर 256; 
“-का ब्रह्माण्ड-रूप 355 

शून्यचक्र 232 

शुन्यपदवी 264 

शुन्यभाव 274 

शून्यमार्ग 264 

शून्याशून्यावस्था 253 

इमशान 264 

श्रुति (योगमत) 225 

पद्कमे 258 

सकेत,--का कारण 266; साम्प्रदायिक 
264-65 

सन्धाभाषा 263 

संसार 356 

सखी 264 

सगुणब्रह्म 276, 277 

सगुणसाधना 340 

सत्‌ 277 

सत्कायंवाद (टि.) 27 

सत्ख्यातिदाद (ठि.) 27 

सत्यपुरुष 242 

सत्यलोक 244 
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सत्संग-सिद्धान्त 308 

सदुगुर 307 

सन्ध्याभापा 262 

समतत्त्ववाद 222 

समाधि,--के वाचक 237 

समुद्र 269 

सम्बोधन 24 

सम्यग्दशंन 276 

सविश्वेष ब्रह्म 276 

सहज 239-255;--का विकास 
255 (आ.);--दीप 242; 
यान 285 (आ.);--शून्य 
26, 254;--नाद 27;--- 
भजन 27;--समाधि, 239, 
277, 35 

सहजानन्द 2]6-7, 254 

सहजावस्था 249-259 

सहस्तार चक्र 233 

सहदेलरी 264 

साउज 264 

सागर (सायर) 264 

सास 266 

सिंह 264, 269 

सिद्धासन 232 

सियार 264 

सीकस 264 

सुखराज 254 

सुरति 247 (आ.);--कमल 232 

सुरही भच्छन 237 

सुपुम्ना 232 

सुहंग 239,-दीप 242, 244 

सूक्ष्ममेद 225, 246 

सूक्ष्मशरीर 279 

सूक्ष्म सूप्टि 23] 

सूघा घड़ा 269 

सूफी साधना 324 
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